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ÖNSÖZ 


s. 


İslam medeniyetinde oldukça önemli bir yere sahip olan 
sohbet geleneği asırlardır ümmetin birliğini tesis etmiş, zihinlerde 
tazeliğini koruyan meselelerin daha iyi kavranmasında, unutulan 
ve bilinmeyen konuların ise hatırlanmasında, öğrenilmesinde 
ciddi ve etkin rol oynamıştır. “Yakınlık, ünsiyet, dostluk, birlik” 
manalarına gelen “sohbet” kavramı özellikle tasavvuf alanında 
düstur olarak benimsenmiş, bilhassa Nakşibendi yolunda üze- 
rinde önemle durulan bir edep olmuştur. 


Böylesine güçlü ve kritik bir öneme sahip olan sohbet gele- 
neği, Resülullah”tan (sallallahu aleyhi vesellem) ashabına, onlardan da 
tabiine ve sırasıyla diğer kuşaklara aktarılagelen köklü bir mirastır. 
Öyle ki öyet-i kerime ve hadis-i şeriflerle desteklenen: nasihat, hik- 
met, vaaz, kıssa, menkıbe gibi pek çok başlığı kuşatarak kitlelere 
doğruyu, hakikati, manayı bildirir, açık ve fasih bir üslupla kolayca 
kalplere tesir eder. Efradını cami ağyarını mani bir yolla fuzuli söz- 
lerden uzak olarak can kulağına neşve veren bu gelenek, sözü hale 
çevirir, manevi huzur ve zevkle akaidden fıkha, tasavvuftan adab-ı 
muaşerete kadar pek çok konuyu hafızalara ilmek ilmek işler. 
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S. Muhammed Mübarek Elhüseyni tarafından kaleme alı- 
nan sadra şifa, kalbe safa bu sohbetler de okudukça, anlattıkça, 
dinledikçe gönüllere sükünet ve ferahlık verecek, her satırında 
maddi ve manevi hayata dair ayrı manalar ve lezzetler katacaktır. 
İslam, iman ve ihsan konuları üzerine bina edilen yazılar âdeta 
manevi bir ikram olarak iki cihan saadetine ve bereketine vesile 
olacaktır. İki cilt olarak tasnif edilen değerli eser sade ve anlaşılır 
üslubuyla, “iman, ibadet ve tasavvuf” muhtevasında okuyucu- 
larına ufuk açacak, dinleyenler arasında birbirlerine karşı sevgi, 
saygı ve samimiyet bağlarını güçlendirecektir inşallah. 


SEMERKAND 


Z TT ———” un. 
BİRİNCİ BÖLÜM 
İMAN NİMETİ 
— oo —”—— 


İLK SÖZLEŞME, 
ŞEHADET ve TASDİK 


trog? 


Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Rabb'in, insanoğlunun sulbünden soyunu alıp devam ettir- 
miş, onlara, “Ben sizin Rabb'iniz değil miyim?’ demiş ve buna 
kendilerini şahit tutmuştu. Onlar da, “Evet, şahidiz' demişlerdi. 
Bu, kıyamet günü, 'Bizim bundan haberimiz yoktu' dersiniz veya, 
“Daha önce babalarımız Allah'a ortak koşmuşlardı, biz de onlar- 
dan sonra gelen bir soyuz. Bizi, boşa çalışanların yaptıklarından 
ötürü yok eder misin?' dersiniz diyedir. Belki doğru yola dönerler 
diye âyetleri böylece uzun uzadıya açıklıyoruz” (A'râf 7/172-174). 


Müfessir âlimlerimiz bu âyet-i kerimeyi şöyle izah ediyorlar: 


“Allah Teâlâ, Hz. Âdem'i faleyhisselâm| yaratıp cennetten dün- 
yaya indirdikten sonra kıyamete kadar gelecek çocuklarının ruh- 
larını asır asır doğum sırasına göre, zerreler şeklinde birbirinin 
sulbünden çıkardı. Onlara, “Ben sizin Rabb'iniz değil miyim?” 
diye sordu. Onların hepsi ikrar ederek, “Elbette sen bizim Rabbi- 
miz'sin; biz kendimiz hakkında buna şahit olduk” dediler. Çünkü 
o zaman bütün ruhlar, yaratılıştaki temiz hal üzere hakikati bilir 
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ve idrak eder vaziyette bulunuyordu. Ruhlar bu beden kalıbıyla 
birleşince, bu şehadeti unuttu (İnsan unutkandır. Nitekim dünya 
hayatında ilk yıllarını, ilk kelimelerini, ilk adımlarını da hatırlamaz). 
Bunun üzerine Allah Teâlâ, insanlara bu sözleşmeyi hatırlatacak 
peygamberleri gönderdi. Kendilerine gelen peygamberi kabul 
eden kurtuldu, inkâr eden helâk oldu.” 


Cenâb-ı Mevlâ, ruhlar âleminde bizlere kendi zât-ı ulühiyyetini 
tasdik ettirmiş ve bizleri şahit tutmuştur. Varoluş mayamıza ko- 
nulan o tasdik ve şehadetin gereği olarak da bu dünyada kulluk 
yapmamızı; bize haber verilen ve hatırlatılan, verdiğimiz o ahde 
sadakat göstererek gereğini yerine getirmemizi emir buyurmuştur. 


İnsanoğlunun dünyadaki serancamı, hatırlayıp tasdik et- 
mek yahut ret ve inkâr etmek şeklinde vuku bulmaktadır. Tasdik 
edenler yaratılış hakikatine sadakat göstermiştir. İnkâr edenler 
ise kendi aslından, fıtratından kopmuş ve nankörlük etmiştir. 
Müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de misal olarak anlatılan bütün 
kıssalar, ya tasdik ve şehadetine mutabık kalanların ya da inkâr 
edenlerin ibretli hikâyeleridir. Geçmiş, bugün yaşayan ve gele- 
cekteki bütün insanların dünya hayatının hulâsası da bu tasdik 
veya inkâr halinden ibarettir. 


Cenâb-ı Mevlâ bizlere sürekli hatırlamamızı, kendisini zikret- 
memizi emir buyurmaktadır. İmanın anahtarı olan kelime-i şeha- 
det bir bakıma kendi hakikatini hatırlama ve yaşadığı müddetçe 
bu hakikate sadakatin ikrarıdır. Mümin ile kâfiri ayıran keskin çiz- 
gi, “Allah'tan başka ilâh yoktur ve Hz. Muhammed [sallallahu aleyhi 
vesellem] O'nun kulu ve elçisidir” cümlesini ve bu cümlenin taşıdığı 
bütün muhtevayı tasdik ve ikrarıdır. Bundan sonraki itikada dair 
bütün şehadetler, bütün ibadetler bu hatırlama halinin, en başta- 
ki şehadet ve ikrarın ispatıdır. 


EHL-i İRFAN * 17 


Âlimlerimiz derler ki: Ruhların şahitliği başlangıç içindir. İmti- 
han o zaman başlamış ve bu madde âlemindeki şahitlik de, yani 
kulluğumuz netice makamındadır. Öyleyse bu dünyadaki imanı- 
mız, ibadetlerimiz, amellerimiz; dualarımız, zikirlerimiz, hamd ve 
şükürlerimiz bu şehadetin farklı usullerle tecelli etmesi ve pekiş- 
mesidir. Buna göre namazımız, orucumuz, haccımız, zekâtımız... 
Hepsi şahitliğin devamı mesabesindedir. 


Yüce dinimiz İslâm'ın bizden istediği her güzelliğe icabet et- 
memiz, Cenâb-ı Mevlâ'nın tasdik ve şehadet üzerinden bizi im- 
tihan etmesidir. Haramlardan sakınmak da bir diğer yönden ilâhi 
emirlere boyun eğmek, başka hiçbir yola tevessül etmemektir. 


Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımızda mealen şöyle buyuruyor: 


“Onlar inanmışlar, kalpleri Allah'ı anmakla huzura kavuşmuş- 
tur. Dikkat edin, kalpler ancak Allah'ı anmakla huzura kavuşur” 
(Ra'd 13/28). 


Huzur, insanın kendi yerini bulmasıyla gerçekleşir. Zikreden 
kalplerin itminana kavuşması, huzur bulması hakiki makamına 
vâsıl olmasıyla alakalıdır. Ya da bir bakıma yaratılıştaki fıtri kod- 
larına mütenasip kalmasıdır. Bu da ruhlar âlemindeki tasdik ve 
şehadettir. 


Müfessir âlimlerimiz, ruhlar âlemindeki sözleşmenin dünyada- 
ki sözleşmeye, ahidleşmeye de işaret ettiğini söylemişlerdir. Dünya 
âleminde peygamberler vasıtasıyla yapılan hak ve hakikate bağlılık 
sözleşmesi, yaratılıştaki ilk ahde dönüş ve bir bakıma yenilemedir. 
Böylece denilmiş oluyor ki: Biz sizinle hem âlem-i ervahta bu söz- 
leşmeyi yaptık hem de dünya hayatında sözleşmeyi yenileyecek 
peygamberleri gönderdik. İşte bu yüzden Rabbimiz, “Bizim bun- 
dan haberimiz yoktu dersiniz diye böyle yaptık” buyuruyor. 
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Ruhlar âlemindeki ahidleşmemizi haber veren bu âyet-i keri- 
meden devşirebileceğimiz bir diğer hikmet de hatırlamaya vesile 
olanların ne büyük bir nimet olduğudur. Çünkü insanoğlu yalnız kal- 
dığında nisyana yani unutmaya ve gaflete düşmeye meyyaldir. Eğer 
kendi hakikati ona hatırlatılırsa doğru yolu görme imkanı bulur. 

Kıldığımız namazların her rekatında okuduğumuz ve müber- 
ra kitabımızın ilk süresi olan Fatiha süre-i şerifesinin bize hangi 
hakikati tasdik ettirdiğini düşünelim: 

“Hamd, âlemlerin Rabb'i Allah'a mahsustur O Rahmân ve 
Rahim'dir, din gününün sahibidir. Ancak sana kulluk eder ve yalnız 
senden yardım dileriz. Bizi doğru yola eriştir. Nimete erdirdiğin kim- 
selerin yoluna; gazaba uğrayanların ya da sapıtanların yoluna değil.” 

Bu süre-i şerifede “nimete erdirdiğin kimseler” ifadesi ile 
kastedilen kimselerin “nebiler, sıddıklar, şehidler” olduğu husu- 
sunda ittifak vardır." Demek ki onların yolunda olmak nimete ka- 
vuşmak demektir. 

Cenâb-ı Mevlâ bizleri âlem-i ervahtaki tasdik ve şehadeti- 
mize sadık kalanlardan ve nimete erdirdiği kimselerin yolundan 

giden kullarından eylesin. 


1 Nisâ 4/69. 


TEVHİD ve 
KÂİNATTAKİ BİRLİK 


See? 


Kâinatta en küçüğünden en büyüğüne her şeyin bir nizama 
sahip olduğu, belirlenmiş kurallar dâhilinde varlığını sürdürdüğü 
her geçen gün daha iyi anlaşılmaktadır. İlmi araştırmalarla sırlar 
birer birer çözüldükçe, her varlığın yaratılmış bir sistem dâhilinde 
var olduğu daha kolay anlaşılmaktadır. 


Bu âlemde hiçbir şeyin sebepsiz, hikmetsiz ve düzensiz ya- 
ratılmadığı gerçeği de göz önünde bulundurulunca, kâinattaki 
hayranlık uyandıran mükemmelliğin sürpriz bir durum olmadığı 
da kendiliğinden ortaya çıkmaktadır. Bu durumda çok basit bir 
mantık yürütmeyle bile yaratılan hiçbir şeyin başıboş bırakılmış 
olmayacağı açıkça görülmektedir. 


Bu yaratılışta insana diğer varlıklara göre çok özel bir önem 
atfedilmiş, ona apayrı bir yer ve değer verilmiştir. Öyle ki kâinatın 
sahibi, her şeyi insan için, insanı da zât-ı sübhânisi için yaratmış- 
tır. Kâinatı da insana en iyi hizmeti yapacak bir bütünlük, ahenkli 
bir sisteme sahip yaratmıştır. 


Mevcudatın maddi, görünen varlığının yanında, bunun özünü 
oluşturan bir inanç, kulluk bilinci ve ahlâkından oluşan bir sistem 
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ve nizamın da olması şarttır ve mevcuttur. Aynı şekilde insanın 
beden kalıbı için takdir edilen nizamın yanında onun akıl ve kalp 
dünyası için de bir nizam ve sistem takdir ve tanzim edilmiştir. 


Böylece insanoğlu maddi yapısına uygun bir dünyada yaşar- 
ken, itikadi ve fikri yönden de ilahi bir düzenlemeyle muhafaza 
edilmiş ve yüceltilmiştir. Bu bakımdan insanoğlu da bütün kainat 
gibi ilahi düzenlemeye uymak ve boyun eğmek zorundadır. Aksi 
durumda çıkmaza girip kurban olmaktan kendini kurtaramaz. 


Bütün bunlardan anlaşılan o ki, varlık âleminde maddi ve ma- 
nevi, zahiri ve batini ilahi bir düzen ve tertip mevcuttur. Peygam- 
berler ve onların vârisleri olan kamil insanlar da bu ilahi düzen- 
lemede önder, rehber, örnek şahıslar olarak yerlerini almışlardır. 


Dolayısıyla her devirde ve zamanımızda insan bu gerçek 
doğrultusunda yürür ve bir üst iradeyi takip ederse, tefrikaya 
düşmeden, sapmadan ve saptırmadan birliğe ulaşır, tevhid çizgi- 
sine girer. Gerçekleşmiş olan inanç birliğini amelde birlik ve güç 
birliği takip eder ki sonuç olarak ahlâki birlikte cemiyet kemal 
zirvesinde yerini alır. 


Aynı cemiyette yaşayanların birlik ve beraberliği için bu ilahi 
düzenlemeye girmek, onu kabul etmek şarttır. Bunun dışında 
cereyan edenler, ortaya atılanlar nefis adına hareket etmiş olur. 
Nefisteki benlik ise, birlik ve beraberliğe mani olan, hakkı ketme- 
den, kulluğu reddeden, teslimiyet ve itaati bir türlü kabullenme- 
yen en büyük şeytandır. 


Halbuki kul olarak yaratılışımızdaki maksat Rabbimiz'i tanı- 
mak ve O'na kulluk etmektir. Bu öyle bir tanımadır ki kişinin kendi 
ölçüleriyle ve değer yargılarıyla değil, O”nun ölçülerine göre tanı- 
madır. Mülk âleminin şehadetiyle yetinmeyip meleküt âlemine ait 
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mahsus bir tanımadır. Dinin birinci meselesi de Cenâb-ı Hakk'ı 
zatı, sıfatları, isimleri ve fiilleri ile doğru olarak tanımaktır. O'nu 
doğru olarak tanımak bazı vehim ve kuruntulardan ibaret olan bir 
zanla değil, aslına uygun bir yakin iledir. 


Bir kimsenin mümin sayılabilmesi için Allah Teâlâ'nın her 
yönden bir olduğuna, ortak ve benzerinin olmadığına kesin ola- 
rak inanması gerekir. Zira kalpte tevhid akidesi bulunmadıkça 
Mevlâ katında hiçbir inanç, hiçbir amel sahih ve makbul değildir. 
Bu sebeplerdir ki müberra dinimiz her şeyden önce beşeriyete 
tevhid inancını sunmuş ve bütün insanlığı Rabbü'l-âlemin'i tev- 
hide, ortak ve benzeri olmadığını tasdik etmeye davet etmiştir. 


Rabbimiz bütün âlemlerin, bütün varlıkların ve bütün insanla- 
rın Rabb'idir. Her şeyi halk eden, rızıklandıran, besleyen, büyüten 
yalnız O'dur. O'nun yaratılışı, ortağı, oğlu, kızı yoktur. Doğurma- 
mış ve doğurulmamıştır. Hiçbir şey O'nun eşi ve benzeri değildir. 
Zatında, sıfatında birdir, dilediğini yapan yalnızca O'dur. 


İslâmiyet, getirmiş olduğu tevhid inancıyla beşeriyeti tabiat 
kuvvetlerine ibadet etmekten kurtardığı gibi, esaretlerin en müt- 
hişi olan insanı kendi cinsinden olan insana esir ve kul olmaktan 
da kurtarmaktadır. Dünyaya akıl, ruh ve ahlâk sahalarında olduğu 
gibi, maddi sahada da tam bir istiklal ve terakki müjdelemektedir. 
Tevhid inancı bütün insanların tek bir mâbudu olduğunu, dola- 
yısıyla beşeriyetin de bir ana ve babadan, bir asıldan geldiğini 
ifade ederek beşer ırkında birlik fikrini telkin etmiştir. Şirkin bütün 
çeşitleri yıkılmış, Allah Teâlâ'ya iman ve yalnız O'na ibadet talim 
edilerek insan ruhu yüceltilmiştir. 


İnsanlar inançlarında üç makama ayrılırlar. Bunların ilki “mu- 
karrebün” yani yaklaşanların makamıdır. Allah Teâlâ'ya gidenlerin 
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ulaşacağı en yüce makamdır. Bunlar eşyanın mahiyet ve haki- 
katine bakmış, Allah'tan başka mevcut görmemişlerdir. Çünkü 
kendi zatıyla vücudu vâcip olan ancak Hak Teâlâ'dır. O'ndan 
gayri her şey O'nun zatıyla mümkündür. Bunun içindir ki onlar 
kalp gözleriyle Hak Teâlâ'dan gayri mevcut görmezler. Onlar iki 
mevcut görmediklerinden dolayı “Hüve”, yani “O” demekle Allah 
Teâlâ'yı anlamış olurlar. 


İkinci makam ise “ashâb-ı yemin” olarak adlandırılır. Sağ 
taraf anlamındadır. Bu makamda olanlar Hakk'ı tanırlar. Fakat 
âlemdeki birliği farkedemezler. Bunların nazarında mevcudatta 
çokluk hâsıl olur. Biri vücudu vâcib olan, yok olma imkânı ol- 
mayan zat-ı Hak; diğeri ise yok iken var, var iken yok olabilen 
yaratılmışlar âlemi. Ondan dolayı bunlara “Hüve” demek Hakk'a 
işarette yeterli değildir, Allah ismiyle açıklanması gerekir. 


Üçüncüsü sol tarafta bulunanlar anlamında “ashâb-ı şimal” 
makamıdır. Şek ve şüphede olanlardır. Cenâb-ı Hakk'ı mülk âle- 
mindeki zâhiri ve akli delillerle ispat etmek bu makam ehli için 
gerekir. Mukarrebün ve ashâb-ı yemin ise Allah Teâlâ'nın varlığı- 
na ve birliğine şeksiz şüphesiz iman edip inanmışlardır. 


Rabbim ashâb-ı yemin makamında olan bizleri, dostları hür- 
metine mukarrebün makamına ulaştırsın, çıkarsın. Âmin. 


GAYBA İMAN ve 
GAYBIN BİLGİSİ 


Sere? 


İman, insanoğlunda fıtri bir ihtiyaçtır. O muhakkak bir daya- 
nak arar ve tatmin olmak ister. Dolayısıyla insan, iyi ve kötü, hak 
veya bâtıl, doğru veya yanlış mutlaka bir şeye inanır, bağlanır. 
Bugün insanlığın ruhi dengesinin bozulması, insanlığın hakiki 
imanı bularak. kalplerini tatmin edemediklerinden kaynaklan- 
maktadır. Vücudun idarecisi konumunda olan kalp gayesi dışına 
çıkarılacak olursa insanda karışıklık tabii bir hal alır. 


Hakiki bir iman hiçbir şüphenin olmayacağı, kararsızlık ve en- 
dişeye, duygu ve heveslere, kalbi ve şuuru yıkan hiçbir sarsıntıya 
mahal vermeyen kesin ve değişmez bir teslimiyetle Allah Teâlâ 
ve resülünün gönülden tasdik etmektir. Müsbet ve menfi her şey 
temel bir ölçü olan inanmak veya inanmamakla değerlendirilir. 


İmanın temel unsurlarından biri de “gayb”a imandır. Gayb, 
gizli olan, bilgiyle kuşatılmayan, müşahade alanının dışında kalan 
her şeydir diye tanımlanabilir. 


Kur'ân-ı Kerim'de gayb kelimesi, insanların içlerinde taşı- 
dıkları şeyleri, gelecekleriyle ve dönecekleri yerle ilgili hususları, 
geçmişte kalmış kişi ve olayların bilgisini, insan dışı varlıkların 
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dünyasını, ahiret hayatını ve gelecek olayları içine alacak biçim- 
de, hâlihazırda müşahede alanımıza giren şeylerin zıddı anlamın- 
da kullanılmıştır. 


Müfessirler, gaybı ikiye ayırarak birincisine “mutlak gayb”, di- 
ğerine ise “izâfi gayb” adını verirler. Mutlak gayb kavramı, Allah 
Teâlâ'nın zatı, meleklerin mahiyeti, kıyamet, ahiret, cennet, cehe- 
nem gibi insanın kendi imkân ve yetenekleriyle hiçbir şekilde bilgi- 
sine ulaşamayacağı alanı ifade eder. İzâfi gayb ise, yer, zaman, im- 
kân ve yetenek gibi nedenlerle bazı insanların bilgisine ulaşamadı- 
ğı, buna karşılık bazı insanların bilgisi içinde olabilen hakikatlerdir. 


Rabbimiz gayba imanı müttakilerin sıfatlarının ilki olarak say- 
mıştır. Âyet-i celilede mealen, “Bu doğruluğuna şüphe olmayan 
ve müttakilere yol gösteren kitaptır. Onlar gayba inanırlar” (Bakara 
2/3) buyrulur. 


Gayba iman kapsamına giren unsurların başında, meşhur 
Cibril hadisinde belirtilen imanın altı esası bulunur. Bu hadiste, 
“İman nedir?” sorusuna Peygamberimiz [sallallahu aleyhi vesellem) 
şöyle cevap verir: 


“Allah'a, meleklerine, kitaplarına, peygamberlerine, ahiret 
gününe ve kadere iman etmendir.” 


Bu altı esasın kapsamına ayrıntılarıyla bakıldığında, gayba 
iman kapsamına giren unsurların genişlediği görülür. Gayb keli- 
mesinin şehadet (hazır olma, bulunma) kelimesinin karşıtı olarak 
kullanıldığını hatırlarsak, melekler, cinler, cennet, cehennem gibi 
ve var olduğu halde bize görünmeyen diğer şeyler gayb kapsa- 
mına girer. Bu konular Kur'ân-ı Kerim ve sahih hadis-i şeriflerde 
belirtilmiştir. 


2 Buhari, İman, 37 (nr. 50); Müslim, İmân, 2 (nr. 106); Tirmizi, İmân, 4 (nr. 2815). 
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Gayb kelimesi bazan, şahidi olmadığımız ama bize Kur'ân-ı 
Kerim'in haber verdiği geçmiş milletlerin haberleri hakkında da 
kullanılır. Âyet-i kerimede mealen, “Ey Muhammed, bunlar sana 
vahyettiğimiz gayb haberleridir. Sen de kavmin de daha önce 
bunları bilmezdiniz” (Hüd 11/49) buyrulur. 


Gayb kelimesi gelecek hakkında da kullanılır. Ayet-i celilede 
mealen şöyle buyurulur: “O bütün gaybı bilir. Fakat gaybına kim- 
seyi müttali kılmaz. Ancak bildirmeyi dilediği peygamber bunun 
dışındadır...” (Cin 72/26-27). 


Bu âyet-i kerimeye göre şimdi ve gelecekte insanların bilme- 
diği her şey gayb kelimesinin içine girer. Allah Teâlâ, bu bilinme- 
yenlerden dilediklerini peygamberlerine bildirmiştir. 


İman ehli ile küfür ehli arasındaki ana ayırıcı unsur gayba 
iman konusudur. Bu, daha mümin olmak için ilk şart olan keli- 
me-i şehadette kendini gösterir. Hatta şehadet cümleleri gaybı 
kabul etmenin işaretidir. Buna göre ilk istenilen şeye baktığımız- 
da, isteklerin başında Allah Tealö”yı bilmek ve kabullenmek yer 
alır. Bundan sonraki gayba iman konularının tümü Hak Teâlâ'yı 
bilip tanımaya dayanmaktadır. 


Görünmeyene inanmak, insanın, sadece duyu organlarının 
algılama takati ile yetinme, yani bir anlamda hayvanlık düzeyini 
aşarak insanlık mertebesine yükselmesini sağlayan ilk eşiktir. O 
insan ki, varlık öleminin duyu organları ile veya bunların uzantısı 
aygıtlar ile algılayabildiğinden çok daha geniş çaplı olduğunun 
bilincindedir. 


Böylesine yüksek bir idrakin oluşması halinde, müşahede 
alanıyla sınırlı düşünce yeteneği dağınıklıktan, parçalanmışlıktan, 
yaratılış amacı dışındaki işlerle uğraşmaktan, anlama gücüne sa- 
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hip olmadığı şeylerle oyalanmaktan, faydasız yerlerde boşu bo- 
şuna harcanmaktan korunmuş olur. 


Gayba inanmak, insanın diğer mahlükat âlemi düzeyinin üs- 
tüne yükselmesi konusunda bir yol ayrımıdır. 


Gayb ilmi, insanın şahsi bilgileri ölçüsünde derecelidir. Bir 
peygamberin gayb bilgisi ile sıradan bir insanın gayb bilgisi el- 
bette bir değildir. Rabbü”l-Alemin, meleklerden, peygamberler- 
den dilediği kullarına ve lüzumu kadar gaybi bilgilerini açar. Bazı 
evliyaullahın bilgileri de bu gayb ilmine dayanır. Fakat şu farkla 
ki, peygamberlerin gaybi bilgileri vehbi ve şaşmaz nitelik taşır. 
Evliyaullahın gaybi hakikatlere vukufiyeti ise, yakınlaşma ve nefsi 
temizlik dereceleriyle mütenasiptir ve kesbidir. 


Fenni keşifler, ilmi buluşlar ve icatlar, zekâ, tahsil ve kabiliyet 
derecelerine göre maddi kesb ve kazanma kanununa dayanır. Ve- 
lilerin gayba dair vâridat-ı kalbiyyelerine keşif de denir. Bu ikisi bir 
açıdan birbirine benzer. Fakat manevi esaslar dâhilinde olan keşif 
ile maddi çalışmalar neticesi olan keşfi birbirinden ayırmak gerekir. 


Gaybdan, yani gelecekteki hadiselerden haber verme yasağı- 
nın türlü hikmetleri vardır. Çünkü musibetlerin vakti bildirilmiş ol- 
saydı, insanlar o musibeti beklerken belki gerçekleşme zamanın- 
dan kat kat fazla sıkıntı duyacaklardı. Çoğu gaybi hadiselerin böy- 
le hikmetler taşımasından dolayı rahmet-i ilâhiyye tarafından gayb 
gizli bırakılmış, gaibden haber vermek esas olarak yasaklanmıştır. 


“Gaybı Allah'dan başkası bilmez” düsturuna karşı hürmet- 
sizlik ve itaatsizlik etmemek içindir ki, izn-i sübhâni ile gayba dair 
işlerden haber verenler dahi, yalnızca işaret süretinde perdeli ve 
kapalı haber vermişlerdir. O perdenin arkasını haber verenlerin 
kahir ekseriyeti de yanılmış ve hata etmiştir. 
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Gaybın gayb olarak kalması, perdelenmiş olması, Cenâb-ı 
Hakk'ın Hakim ve Rahim oluşunun bir tecellisidir. O'nun hikmet 
ve rahmeti, gaybi konuların çoğunun öyle kalmasını gerektirir. 
Çünkü bu dünyada insanın hoşuna gitmeyen şeyler daha çoktur. 
Vukuundan evvel onları bilmek bir taraftan acı vericidir, diğer ta- 
raftan insanın sa'y ve gayretini dumura uğratır. 


İşte bu sır içindir ki, ölüm ve ecel kapalı bırakılmış, insanın 
başına gelecek musibetler dahi gayb perdesinin ardında kalmıştır. 


SAHİH DİN ANLAYIŞI ve 
SAPMALAR 


Po ars 4% La 


Hz. Âdem'den [aleyhisselâm] bugüne, hak ve bâtıl inanç akide- 
leri mücadele halindedir ve bu mücadele kıyamete dek sürecek- 
tir. İnsanın irade ve tercih hürriyetine sahip olması için bâtılı ya- 
ratan ve bunun öncülerine mühlet veren yüce Rabbimiz'dir. Hak 
davanın tek sahibi de Cenâb-ı Mevlâmız'dır. 


Günümüzde bâtıl inanışlar, bozuk fırkalar yine boş durma- 
makta, çeşitli fikir çerçeveleri içinde kendini takdim etmektedir. 


İnsanlığın kalp ve zihin dünyasını altüst eden bu karışıklık yeni 
değil. İnsanlığın yine felakete, fitneye, ayrılığa düştüğü bir zaman- 
da Cenâb-ı Mevlâ kullarını hidayete, huzura kavuşturmak için son 
peygamberi Hz. Muhammed'i (sallallahu aleyhi vesellem) gönderdi. Bü- 
tün âlem bu risaletle hayat buldu. Hakkı hakikati arayanlar kıya- 
mete kadar bulmaya da devam edecek. Bu öyle büyük, öyle kuv- 
vetli bir nur ki, insanlığın yeniden doğru yoldan uzaklaştığı, dalâ- 
lete düşmeye başladığı, fıtratına yabancılaşma sürecine girdiği bu 
dönemlerde ve her dönemde yeniden can verecek, diriltecek. 


Asla gözden kaçırmamalıyız; en büyük gaye Rabbimiz'in rı- 
zası ile ahireti kazanmaktır. Bunun için de yüce dinimizin tarif 
ettiği gibi kulluk etmek gerekir. 


EHL-i İRFAN * 29 


İşte, hakiki kulluğun nasıl anlaşılması gerektiği noktasında, 
çeşitli görüş ve düşünce sahipleri kendilerince farklı anlayışlar 
tavsiye ve telkin etmekteler. Bu tavsiye ve telkinler içinde hak ile 
bâtılı ayırmamızı sağlayacak mihengi unutmamalıyız: Ehl-i sün- 
net ve”l-cemaat yolu. Bu yoldan bir adım ayrılmayan ulemamızın 
kayıt altına alarak, bizzat uygulayarak sonraki nesillere aktardık- 
ları kabulleniş ve yaşayış... 


Resülullah”ın (sallallahu aleyhi vesellem] sünnetine ve ashabının 
yoluna bağlı olan, onların izlediği yol ve üslubu benimseyenler, 
Kitap ve Sünnet'in belirleyiciliği üzerinde ittifak etmiş, tefrikadan 
sakınmış, münakaşa sebebi olan hususlarda kendi akıllarını, gö- 
rüşlerini değil, Kitap ve Sünnet'i esas kabul etmişlerdir. 


Peygamber-i Zişan'ın söz, uygulama ve tavırlarına, yani sün- 
netine tabi olanlara Ehl-i sünnet; onun mübarek sahabilerinin ve 
müctehid âlimlerin üslubunu takip edenlere Ehl-i cemâat; ve her 
ikisine birlikte Ehl-i sünnet ve”l-cemaat denilmiştir. 


Bu neden önemlidir? Şunun için ki, fikri ve ameli inşamızı 
sağlayan iki temel unsur, Allah'ın kitabı ve Hz. Peygamber'in [sal- 
lallahu aleyhi vesellem) sünnet-i seniyyesidir. 


Cenâb-ı Mevlâmız da Kur'ân-ı Kerim ile birlikte peygambe- 
rine tâbi olup bağlanmamızı, ona itaat etmemizi emir buyuruyor. 


Hakk'a tâbi olmayı murat edenler için hiç tartışılmayacak ka- 
dar açıktır ki, sünnete bağlılık dini bir zorunluluktur. “Kur'an bize 
yeterlidir” düşüncesiyle sünneti göz ardı etmek, tarih boyunca 
bütün bid'at ehli grupların ortak özelliği olan gizli bir hıyanettir. 
Peygamberimiz (sallallahu aleyhi vesellem), nebevi bir mucize olarak, 
bu durumun ileride ortaya çıkacağını haber vermiş, bu tür art 
niyetli insanlardan bizleri sakındırmıştır. 
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Fahr-i Âlem [sallallahu aleyhi vesellem), kendisine uyulmasını em- 
rettiği gibi, ashabına da uyulmasını emir buyurmuştur. 


Diğer taraftan, Cenâb-ı Hakk'ın Kur'ân-ı Kerim'de ashâb-ı 
kirâmı övmesi, sonraki mümin nesillerin onlara tâbi olması gerek- 
tiğini zımnen ifade eder. 


Sahabilerden sonra gelen tâbiin neslinden de sahabilere 
uyanların Rabbimiz'in övgüsüne dâhil olduğunu biliyoruz.? As- 
hâb-ı kirâmın Allah ve Resülü tarafından övülmesi, sonrakilerin 
de onların yoluna iyilikle uymak kaydıyla bu övgüye dâhil olma- 
sı, hadis-i şeriflerde uyulması tavsiye edilen “cemaat”in ashâb-ı 
kiram ve onlardan sonra gelen tâbiin nesli olduğunu gösteriyor. 


Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem} bir tek iman bil- 
dirmiştir. Ashâb-ı güzinin hepsi onun bildirdiği gibi inanmış, iti- 
kadda hiçbir ayrılıkları olmamıştır. Peygamberimiz'den sonra in- 
sanlar İslâmiyet'i ashâb-ı kirâmdan işiterek, sorarak öğrendiler. 
Hepsi aynı imanı, Ehl-i sünnet itikadını bildirdiler. Ashâb-ı güzin 
bu saf, berrak bilgileri kendilerinden sonra gelen nesle öğrettiler. 
Onlar da bu bilgileri kitaplar haline getirerek sonraki nesillere bo- 
zulmadan intikal etmesini sağladılar. 


İşte böylece Ehi-i sünnet diye tabir edilen doğru ve ana yol, 
sağlam bir nakille bozulmadan günümüze kadar ulaşmış oldu. 
Kıyamete kadar da bu şekilde devam edecek inşallah. 


Fahr-i Âlem [sallallahu aleyhi vesellem}, bir zaman sonra ümmeti- 
nin çeşitli fırkalara, gruplara ayrılacağını haber vererek, bunlar- 
dan sadece kendisinin ve ashabının yolunda gidenlerin cehen- 
nemden kurtulacaklarını bildirmiştir. 


3 Tevbe 9/100. 
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Bazı hadis-i şeriflerde" sayısı yetmiş iki olarak bildirilen bu 
fırkanın birçoğu geçmişte ortaya çıkmış, pek çoğu da unutulup 
gitmiştir. 

İslam”ın ilk asrından itibaren müslümanlar arasında karışık- 
lık, bozgunculuk çıkarmak isteyen bazı din düşmanları, İslâm'ın 
çok kısa bir zamanda Afrika, Asya ve Anadolu'ya yayılması kar- 
şısında telaşa kapılan yahudi, hıristiyan ve diğer bâtıl inançlılar, 
müslümanların birliğini dağıtmak için çeşitli vasıtalarla itikadlarını 
bozmaya çalıştılar. Diğer taraftan, yeni müslüman olan bazı ka- 
vimlerin İslâm'a eski inanç ve ibadetlerinden bazı şeyleri katma- 
ya kalkışmaları, pek çok saf müslümanın itikad ve ibadetlerinde 
sapmalara yol açtı. 


Bugün de âşina olduğumuz bu durum karşısında âlimlerimiz, 
İslâm'ı Resülullah Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) bildirdiği gibi 
öğrenmek ve yaşamak isteyenler için akaid ve fıkıh bilgilerini to- 
parlayıp ilmi disiplin içinde usullerini belirlediler. Böylece Cenâb-ı 
Mevlâ, dinini korumak için bu âlimleri vesile kıldı. 


Şunu hep hatırda tutalım: Rabbimiz Kur'ân-ı Kerim'de me- 
alen, “Gerçekte Allah indinde din İslâm'dır” (Âl-i İmran 3/19) buyur- 
muştur. Tek doğru İslâm telakkisi ve uygulaması da Ehi-i sünnet 
ve”l-cemaat yoludur. 


Ehl-i sünnet yolu, ifrat ile tefritin, ümitsizlik ile aşırı güvenin, 
ümit ile korkunun, cebr ile kaderciliğin ortasında olan yoldur. Ki- 
tap ve Sünnet'in tarif ettiği, müslümanların çok büyük çoğunlu- 
ğunun üzerinde ittifak ettiği yoldur. 


İç âlemimizde ve dış dünyamızda huzura kavuşmanın, bu- 
nalımlardan ve helâktan kurtulmanın tek çaresi, Ehl-i sünnet 


4 bk. Ebü Davud, Sünnet, 1 (nr. 4599); İbn Mâce, Fiten, 17 (nr. 4128). 


32 9 EHL-i İRFAN 


ve”l-cemaat ölçüsü ile, görüşü ile, İslâm'ı bilmek, öğrenmektir. 
Bu yolun dışında kalanlar, zarardan, noksanlıktan, perişanlıktan 
kurtulamazlar. 


Tarih boyunca ve bugün peygamberlere hakiki vâris olan 
rabböni âlimler de bu yoldan bir adım ayrılmamışlar, ısrarla bid'at 
ehli olmaktan sakındırmışlardır. 


Artik kim, ne kadar, bu yolun dışında başka bir yol, başka 
bir kurtuluş olduğunu iddia etse de davası batıldır. Basiret ehli 


ve işin sırrına vâkıf olanlar, onların süslü sözlerine aldanmıyorlar, 
aldanmayacaklar. 


HAYIR ve 
ŞERRİN YARATILIŞ HİKMETİ ve 
“HAYIRLILAR”DAN OLMAK 


0. 


Gerek iyilik, faydalı anlamına gelen hayrı, gerekse kötülük, 
fenalık anlamına gelen şerri yaratan Allah Teâlâ'dır. Çünkü her 
şeyi yaratan O”dur. O zat-ı ekmeldir, mutlak kemal sıfatlarında ve 
fiillerinde hiçbir şer yoktur. Şer insanlarda, insanların işlerinde ve 
insana göre yaratıklardadır. 


Rabbimiz hayrı da şerri de ilahi bir hikmet ve adaletin gere- 
ği olarak yaratmıştır. Evet, hayrı ve şerri yaratan Allah Teâlâ'dır. 
Fakat bunları talep eden, isteyen ise insandır. İnsan, bu dilemesi 
sebebiyle yaptıklarının neticesinden sorumludur. 


Rabbimiz hayırdan ve iyi işlerden razıdır, hoşnuttur. Şer olan- 
lardan, yani kötü olan işlerden ise razı değildir, hoşnut olmaz. 
Buna böylece inanmak imanın bir şartıdır. 


Mevlâmız insanoğlunu bu dünyaya akıl ve irade ile donatarak 
imtihan için getirmiştir. Bu imtihan âleminde şerrin bulunmaması, 
dünyanın ve insanın yaratılış hikmetine ters düşerdi. 


Rabbimiz bu âlemde insanlara peygamberler göndererek 
doğru yolu göstermiştir: “Ona (insana) iki yol göstermedik mi?..” 
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(Beled 90/10), “... sizi bir imtihan olarak kötülükle ve iyilikle deneye- 
ceğiz. Hepiniz sonunda bize döndürüleceksiniz” (Enbiya 21/35). İşte 
Cenab-ı Mevla insanoğlunu böyle ayetlerle uyarmış, üstelik in- 
san ruhuna şerri tanımanın, ondan sakınmanın bilgilerini koymuş 
ve ilham etmiştir. 


Eğer şer hiç yaratılmamış olsaydı, kulların hepsi Allah Teâlâ'ya 
inanan, itaat eden, iyilikte bulunan kimseler olsalardı, bu âlemin 
ve imtihanın sırrı olmazdı. O zaman insanın bir arıdan, kuştan 
farkı kalmazdı. Arı Allah Teâlâ'nın kendisine verdiği bir ilham ile 
bal yapar. Onun ne aklı ve ne de hür bir iradesi vardır. Oysa Rab- 
bimiz insana akıl, şuur, bilgi edinme ve irade özellikleri olan bir 
ruh vererek onu hayvanlardan üstün kılmış ve yeryüzünde kendi 
halifesi yapmıştır. O halde iyilik ve hayrın kıymeti zorlayarak de- 
ğil, şuur ve serbest bir irade ile yapılmasındadır. Şuur ve serbest 
irade ile yapılmayan iyiliğin kıymeti yoktur. 


“Eğer Rabb'in dileseydi, elbette yeryüzünde kim varsa hepsi 
de iman ederlerdi...” (Yunus 10/99). Evet, Rabbimiz'in muradı ile du- 
rum böyle olsaydı; yani insanlar akıllarını kullanarak, vicdanlarına 
tâbi olarak, serbest iradeleriyle iman ve hayrı seçmeselerdi, ima- 
nın küfre karşı ne değeri olurdu? Küfür ve şer olmasaydı, iman ve 
hayır uğrunda çekilen meşakkatin ne kıymeti kalırdı? 


Demek ki şerri yaratmak şer değildir. Fakat şerri kazanıp şer 
ile vasıflanmak şerdir. İnsanoğlu aklını kullanarak iradesini şerre 
yöneltip gücünü buna sarfederse, Allah Teâlâ da bunu yaratır. 
Fakat hatırlayalım, Rabbimiz'in şerre yardımı ve rızası yoktur. 


Bazan insanoğlu bir şeyi hayırlı bulmayarak şer zannedebilir. 
Fakat Mevlâ kulunun terbiye olması için musibet verir. Mesela 
günahlarının affedilmesi veya bir kısmından vazgeçilmesi için 
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hastalık verir. Âyet-i celilede mealen buyrulduğu gibi, “Olur ki bir 
şey hoşunuza gitmezken, o sizin için hayırlı olur. Bir şeyi sevip 
istediğiniz halde, o da hakkınızda şer olur...” (Bakara 2/216). Demek 
ki Rabbimiz, çok defa bizlere şer süretinde görünen sıkıntı ve 
musibetleri hayra vesile ve bir başlangıç kılabiliyor. 


Şeylerin ve olayların mahiyeti ve kıymetleri zıtları ile anlaşılır. 
Hastalık olmazsa sıhhatin, cehalet olmazsa ilmin kıymeti anlaşıl- 
mazdı. Yağmur ve karın yağmasında, rüzgârın esmesinde, mik- 
rop ve hayvanların yaratılmasında görülen izâfi şerler, bunların 
hayır ve faydalarının yanında yok mesabesindedir. 


* * * 


Cenâb-ı Hak insanoğlunu yaratmış; itikad, ibadet, ahlâk, 
muamele, mükâfat ve cezayı tayin etmekten ibaret dini esasla- 
rı beyan etmiştir. Doğrusu Cenâb-ı Mevlâ, hayır ve şerri yarattı- 
ğı gibi hayırlıları ve şerlileri de yaratmıştır. Sonra peygamberleri 
göndermekle insanları hayra teşvik etmiş, onlar da tebliğ vazife- 
lerini hakkıyla yerine getirmişlerdir. 


Âyet-i celile ve hadis-i şeriflerde devamlı hayırlı insanlarla, 
hayır ehli ile beraber olmak emredilir, teşvik edilir. Zira hayır mec- 
lislerini tercih ederek hayırlılarla beraber olmak, şerlileri bile iyi 
ve hayırlı kılar. Aynı şekilde, hayırlı bir kimsenin şerlilerle bera- 
ber olması da onu zamanla şerlilerden kılar. Büyükler bu konuda 
şöyle derler: “Hayırlı insanlarla beraber olanlar, onların hayrından 
kazanır ve bu bereketle hayır ehlinden olurlar.” 


Geçmiş ümmetlerde insanları irşad edip Hakk'a yöneltenler 
olduğu gibi, bu ümmetin içinde de hayrın rehberleri, önderleri 
vardır ve kıyamete kadar da Rabbimiz'in lutfuyla var olacaklardır. 
Bu zümre, Rabbimiz'in kendilerine bahşetmiş olduğu burhanla 
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yol gösterirler. Bu sayede kendilerine ihlâs ve sevgiyle teslim 
olanlar huzura kavuşurlar. 


Bu hayır rehberlerinin yoluna uymak, hayırlıları seçmek ve 
onlarla beraber olmak, gerek kalbi gerekse zâhiri güzel ahlâkın 
elde edilmesi için en kuvvetli ilkedir. 


Cenab-ı Mevlamız mealen, “... şüphe yok ki Allah katında 
en üstün olanınız, en ziyade takva olanınızdır” (Hucurat 49/13) bu- 
yurarak, en hayırlı kulların vasıflarını bizlere bildirmiştir. Demek 
ki Rabbimiz'in indinde en hayırlı insanlar, O'na karşı en hassas 
olan, takva ehli, hatta takvanın zirvesine ulaşmış kişilerdir. Bun- 
lar, başta bizzat Cenâb-ı Mevlâmız'ın seçtiği peygamberler, on- 
lardan sonra da bu yolu kendilerine bir hayat tarzı olarak seçmiş 


ALANA 


olan peygamber vârisi rabbâni âlimlerdir. 


Ahyar (en hayırlılar) olan bu hayır ve takva yolunun rehberle- 
ri, Allah Teâlâ'nın emir ve yasaklarını ve Habib-i Edib'in [sallallahu 
aleyhi vesellem) sünnet-i seniyyesini kendi nefislerinde yaşamış ve 
ondan zerre şaşmayarak takvanın zirvesine ulaşmışlardır. Bu ve- 
sileyledir ki onlar peygamberlerden sonra ümmete birer delil ve 
rehber olmuşlardır. Onlar, kendileri hayırlı insanlar zümresinden 
oldukları için diğer insanları da hayırlara götürmekle vazifelidirler. 
Şer ehli olanların kendilerine tâbi olanları şerre, kötülüğe teşvik 
edip ve götürdükleri gibi... 


Şer ehli olanlar, yaşadıkları zamanlarda kötü fiillerini işlemiş 
ve kendine tâbi olanlarla birlikte Allah Teâlâ'nın gazabına, azabı- 
na duçar olmuşlardır. Birçoğu unutulup gitmiş, hatırlananlar ise 
insanlığın kötü örnekleri olarak yâdedilmekteler. Oysa hayır ehli 
hiç unutulmamış, hep hayır dualarla anılmışlar, kıyamete kadar 
da anılacaklardır. 
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Zamanının hayır rehberlerinden Muhammed Diyâüddin haz- 
retleri (kuddise sırruhül, Veysel Karani hazretlerinin (rahmetullahi aleyh) 
türbesini ziyarete gittiği zaman, yine o beldede yaşamış ve zul- 
müyle tanınmış bir toprak ağasının kabrini sorar, ama kimse bi- 
lemez. Sonra da Veysel Karani'nin (rahmetullahi aleyh) kabrini sorar. 
Oradakiler, “Veysel Karani'yi kim bilmez ki” diye mukabele eder- 
ler. Bunun üzerine Hazret, “İşte Allah'ın sevdiği (takva ehli) kul ile 
sevmediği (şer ehli) kulun farkı buradadır” buyurur. 


Evet, hayır ve iyilik ehlinden olanlar binlerce yıl geçmiş olsa 
bile bilinirler, bazan türbeleri bir ziyaretgâh olur. En önemlisi, on- 
lara kıyamete kadar güzel dualar gönderilir. Ama şer ve kötülük 
ehli, ölümlerinin hemen ardından kötü işleriyle anılırlar; kabirleri 
ise unutulmaya mahkümdur. 


Rabbimiz bizleri en hayırlılar silsilesi olan ahyâr ile beraber 
ve onlardan olanlardan eylesin. Âmin. 


KORKU ve ÜMİT ARASINDA 


tng t 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mümin- 
lerin vasıflarını açıklarken mealen şöyle buyuruyor: 


“Bizim âyetlerimize ancak o kimseler inanırlar ki, bunlarla 
kendilerine öğüt verildiğinde, büyüklük taslamadan secdeye ka- 
panırlar ve Rab'lerini hamd ile tesbih ederler. Korkuyla ve umutla 
Rab'lerine yalvarmak üzere (ibadet ettikleri için), vücutları yatak- 
lardan uzak kalır ve kendilerine verdiğimiz rızıktan Allah yolunda 
harcarlar” (Secde 32/15-16). 


“Geceleyin secde ederek ve ayakta durarak boyun büken, 
ahiretten çekinen, Rabb'inin rahmetini dileyen...” (Zümer 39/9). 


Bu âyet-i kerimeler, bizlere her daim korku ve ümit arasında 
bulunmamız gerektiğini bildiriyor. Manevi hayatımızı inşa eder- 
ken yalın, tek başına korku ya da sadece ümit kişiyi helâke götü- 


rür. “Beyne”l-havf ve”r-reca” dediğimiz korku ile ümidin arasında 
durmak, ikisini bir bütünde yaşamak ise felaha yolculuktur. 


Kötü âkıbet korkusu kişinin her daim Allah Teâlâ'nın yoluna 
sarılmasını sağlarken, ümit ise O”nun sonsuz rahmetine tutuna- 
rak kalbimizi şevk ve gayrete getirir. Yaşama sevincini, ilahi ka- 
derle barışmayı temin eder. Karamsarlık girdabında boğulmaya 
mani olur. 
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Ümitsizlik imanla ilgili ciddi bir sorundur. Zâhir ve bâtın şart- 
lar ne kadar sıkıntılı olursa olsun, Allah Teâlâ'nın rahmetinden 
ümidini kesen, Rahmân ve Rahim Rabbimiz'in irade ve şefka- 
ti konusunda son derece hatalı bir bakışa sahip demektir. Zira 
O'nun ihsan ve rahmetinden ümit kesmek, yaşanan sıkıntı ve 
zorlukları ilâhi planının dışında görmek anlamına gelir. Oysa bi- 
liyoruz ki O'na yönelen hiçbir kalp, açılan hiçbir el boş dönme- 
yecektir. Ya dünyada ya da ahirette ilâhi rahmet tecelli edecek, 
dualara icabet olunacaktır. İnsan acelecidir ama “ahiret nimeti 
elbette daha hayırlıdır.” 


Günümüzde türlü psikolojik bunalımların pençesine düşmüş 
insan, korku ve ümit dengesini yitirmiş olmanın bedelini ödüyor. 
Allah korkusu ve ahiret kaygısının az oluşu ile ilâhi sınırları hoyrat- 
ça çiğnerken, ölçüsüz ya da boş ümitlere tutunarak helâk edici 
bir gaflete sürükleniyor. Böylece ilâhi rahmet ikliminden uzaklaş- 
tıkça anlamsızlık ve tatminsizliğe, dolayısıyla karamsarlığa, tövbe 
ve gayret kapısından uzaklara itiliyor. 


Mümin kişi bilir ki, hayatın önümüze çıkardığı maddi manevi 
zorluk ve sıkıntılar, hayal kırıklıkları, çok büyük ölçüde aklını ve 
iradesini doğru kullanamayan insanın kendisinden kaynaklanan 
ârızi bir durumdur. Böyle durumda kişi niyet ve istikametini ta- 
zeler, geriye değil ufuklara bakar, yeni başlangıçlara yelken açar. 


Cenâb-ı Mevlâ, Hz. İbrahim'e [aleyhisselâm] gönderilen melek- 
lerin dilinden mealen, “Zaten sapkınlardan başka kim Rabb'inin 
rahmetinden ümidini keser?” (Hicr 15/56) buyuruyor. Bu soru ve 
içindeki cevabın muhatabı hepimiziz. İnanan kişinin ümit kaynağı 
bu dünyayı ve içindeki her şeyi aşan bir hakikat olduğundan, kal- 
binde taşıdığı ümit ve heyecan hali, en kötü şartları dahi kuşatıp 
alt edecek güce ve takate sahiptir. 
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Allah dostlarının hayatı bu konuda en güzel örnektir. Onlar 
her daim Asr-ı saâdet'te yaşar gibi gayret ve ümit içindedirler. 
Çok büyük bela ve musibetler karşısında bile gayretlerini kaybet- 
mez, vazife neyse onu ifa etmeye çalışırlar. Netice ise âlemlerin 
Rabb'i Allah'a aittir. Tarihin her döneminde memleketler, toplum- 
lar fitne ile çalkanırken, Allah dostları şartlara takılıp kalmamış, 
sonucu mülkün sahibine havale ederek şefkat ve merhamet to- 
humları serpmişlerdir. 


Bugün için de aynısı geçerlidir. Ferdi ve toplum hayatımızda 
önümüze çıkan ve kimilerini karamsarlığa sevkeden olumsuz- 
lukları bir veri olarak kabul etmek, imanın bize verdiği özgüven 
ve asalete gölge düşürmektir. Aynı zamanda bize dair kötü ni- 
yet besleyenlerin hedefine ulaşması demektir. Bu sebeple her 
dönem, her mevsim yeis, karamsarlık, bıkkınlık, ümitsizlik değil, 
aksine heyecan, şevk ve tebessüm dönemidir. Müminin aydın- 
lık yüzünün, bir tebessümünün her türlü küfre karşı atılmış bir 
ok olduğunu unutmamalıyız. Fakat recâ, yani ümit hali, yukarıda 
da işaret ettiğimiz üzere gaflet uykusu olmamalıdır. Çünkü recâ, 
ebedi hayata dair amelsiz dilek ve beklenti içinde olmak değildir. 


Ümit ile boş temenni arasında önemli fark vardır. Boş temen- 
ni ciddiyetsizliktir, gayret yoluna sevketmez. Ümit sahibi ise âtıl 
değil aktiftir; ulaşmak istediği hedefin gereği olan çaba ve gay- 
reti gösterir. Bu çabadan sonra güzel sonucu beklemek, hayırla- 
ra ulaşmayı ummaktır. Bir gün nasılsa gayrete gelirim, nasıl olsa 
Allah beni de affeder, cennette bana da bir yer bulunur, diyerek 
vazifelerde gevşek davranmak büyük bir aldanış, boş bir bekle- 
yiştir. Bu şeytanın çok meşhur bir hilesidir. 


Sonuç olarak, korku ve ümit arasında olma hali bir iman 
meselesidir. Çünkü iman, hem Allah'tan korkmayı ve sakınmayı 
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hem de O'nun rahmetine, merhametine ve adaletine güvenmeyi 
gerektirir. İki halin hangisi kalpten çekilse küfre düşme tehlikesi 
belirir. Allah'tan korkmayan insan isyan yolunu tutar, bu yolun 
sonu ise küfre çıkar. Ümidin azalması ya da yok olması da imana 
aykırıdır, aynı yere çıkar. 


Cenâb-ı Mevlâ bizlere hakkıyla iman etmeyi, kalbimizi havf 
ve recâ arasında dengede tutarak amellerimizi, işlerimizi layıkıyla 
yapmayı nasip buyursun. Âmin. 


İMAN ve HAYAT 


trog? 


İnsan, hem beden hem de manevi şeref ve itibarı bakımından 
eşref-i mahlükattır. Yani yaratılmışların en üstünüdür. Aklı, zekâsı, 
hisleri, kabiliyetleri ve iradesi ile diğer hiçbir varlıkla kıyaslanama- 
yacak derecede farklıdır. Ayrıca nimetlerin en büyüğü olan halik-ı 
zülcelâlin kulluğuna seçilme şerefine de layık görülmüştür. 


Kulluğun temeli imandır. İman, âlemlerin Rabb'ini tasdik ve ik- 
rardır. Bunun yanında kul, O'nun bildirdiği üzere kendisini ve dün- 
yayı yaratılış gayesine göre tanımalı, bu gayenin şartlarına muvafık 
biçimde yaşamalıdır. Nitekim Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımız 
Kur'ân-ı Kerim'de müminlerin vasıflarını mealen şöyle anlatır: 


e “Size verilen şey, yalnızca dünya hayatının geçimliğidir. Al- 
lah'ın yanında bulunanlar ise daha iyi ve daha süreklidir. Bu mükâ- 
fat iman edenler ve Rab'lerine dayanıp güvenenler içindir. Onlar, 
büyük günahlardan ve hayâsızlıktan kaçınırlar; kızdıkları zaman da 
kusurları bağışlarlar. Yine onlar, Rab'lerinin davetine icabet eder- 
ler ve namazı kılarlar. Onların işleri, aralarında danışma iledir. Ken- 
dilerine verdiğimiz rızıktan da harcarlar. Bir haksızlığa uğradıkları 


zaman yardımlaşırlar” (Şürâ 42/36-39). 
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e “Müminler, gerçekten kurtuluşa ermişlerdir. Onlar ki namaz- 
larında huşü içindedirler. Faydasız işlerden ve boş sözlerden yüz 
çevirirler. Zekâtı verirler. Irzlarını muhafaza ederler” (Mü'minün 23/1-5). 


e “Ve onlar emanetlerine ve verdikleri sözlere riayet ederler. 
Namazlarını kılmaya devam ederler” (Mü'minün 23/8-9). 


e “Onlar bollukta ve darlıkta Allah yolunda harcayanlar, öfke- 
lerini yenenler, insanları affedenlerdir. Allah iyilik edenleri sever. 
Yine onlar ki, bir kötülük yaptıklarında ya da kendilerine zulmettik- 
lerinde Allah'ı hatırlayıp günahlarından dolayı hemen tövbe eder- 
ler” (Âl-i İmrân 3/134-135). 


e “Müminler ancak o kimselerdir ki; Allah anıldığı zaman kalple- 
ri ürperir. O'nun âyetleri kendilerine okunduğu zaman onların iman- 
larını artırır. Onlar sadece Rab'lerine tevekkül ederler” (Enfâl 8/2). 


Fahr-i Kâinat'ın (sallallahu aleyhi vesellem) da müminin vasıflarına 
dair birçok hadis-i şerifi vardır. Mümin, öncelikle elinden dilinden 
insanlara zarar gelmeyen kimsedir. Müminler birbirleriyle kardeş- 
tir. Topluca bir beden gibidir. Bir bina gibi beraberce ayakta durur. 


Mümin feraset sahibidir. Allah için olan ile olmayanı ayırır. 
Allah için sever, Allah için buğzeder. Allah için ister, Allah için 
yapar veya sakınır. Mümin kimsenin kalbi bu dünyaya bağlı de- 
ğildir, nihai beklentisi de buradan değildir. Bu dünya nimetlerinin 
ve hazlarının geçici olduğunun idrakindedir. Dünyaya dair temel 
değerlendirmesi, onu ahiretin, ebediyet yurdunun vatanı olarak 
görmektir. Dolayısıyla günahlardan uzak durur, bir günaha düş- 
müşse de derhal tövbe eder. Kalbindeki tek korku Allah korkusu- 
dur. Kusurları örter, gıybet etmez, koğuculuk yapmaz, fitneye se- 
bep olmaz, haset etmekten uzak durur. Cömerttir, paylaşır, ikram 
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eder. Yalan söylemez, her işinde doğruluk ve adalet üzere olur, 
verdiği sözü tutar. Emanete sahip çıkar, hainlik etmez. 


Mümin kimse kin tutmaz, zulmetmez. İnsanlara merhamet- 
le yaklaşır. Fakat zulme karşı olur. En azından kalben buğzeder. 
Mümin kardeşlerine beddua etmez, öfkesine hakim olur. Mümin 
kardeşlerinin menfaatini kendi menfaatinin önüne koyar. 


Müminin itikadı da ameli de ahlakı da sünnet-i seniyye üze- 
redir. Bu istikameti onu muhafaza eder. Ümitsizliğe kapılmaz, 
fakat kurtuluşa erdim zannından da uzak durur. Korku ile ümit 
arasında dengede yaşar. 


Mümin sabırlıdır, çalışır, gayret eder ve Rabb'ine tevvekül 
eder. Yaptıklarını Allah için yapar, gösteriş ve riyadan uzak durur. 


Mümin güler yüzlü, tatlı dilli ve geçimlidir. Bu da sevgi ve 
merhametle dolu bir kalbin neticesidir. Yüz ve söz güzelliği, güzel 
ahlâk ile tamamlanır. 


İman da ibadet de sevgiyledir. İnanan kimse, Cenâb-ı Mev- 
lâ'yı sever. O'nun âlemlere rahmet elçisini de sever. İmanın ke- 
mal bulması, meyve vermesi, hayatı dönüştürmesi bu sevgiye 
bağlıdır. Hak Teâlâ'ya ve O'nun resülüne muhabbet hususunda 
bir eksik varsa her şey eksik demektir. Derhal muhabbeti temin 
etmenin yoluna düşülmelidir. Sslih zatlara yakın olmak, Kur'ân-ı 
Kerim tilavetiyle ve zikirle meşgul olmak, ashâb-ı güzin efendile- 
rimiz başta olmak üzere Allah dostlarının hayatlarını, sohbetlerini 
okumak ilâhi muhabbeti kalbe ilka eden vasıtalardır. 

Hz. Ömer [radıyallahu anh), bir gün Fahr-i Kâinat'a [sallallahu aleyhi 


vesellem], 


- Ey Allah'ın resûlü, ben sizi nefsim hariç her şeyden çok 
seviyorum, der. 
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Allah Resülü sallallahu aleyhi vesellem], 

- Beni nefsinden de çok sevmedikçe bu iş tamam olmaz, bu- 
yurur. 

Hz. Ömer (radıyallahu anh) Allah Resülü'nü [sallallahu aleyhi vesellem] 
her şeyden çok sevdiğini anlayınca şöyle der: 


- Ey Allah”ın resülü, sizi nefsimden de çok seviyoruml 


Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem), “İşte şimdi oldu” 
buyurur.” 


Allah ve Resülü”ne sevgi boş bir iddia değil, ispatı olan bir 
hakikattir. Bu ispat da ilahi emir ve yasaklara riayet, çokça zi- 
kir hali, ibadetlere bağlılık ile güzel ahlak ve edeptir. İlahi mu- 
habbetle uyanan kalp diridir. Kişi her neyle meşgul olursa olsun, 
alışverişte, ticarette, yemede içmede, insanlarla münasebetlerde 
böyle bir kalp daima Rabb'i ile beraberdir. 


Cenâb-ı Mevlâ kalbi uyanık ve kendisine bağlı takva sahibi 
kullarını mealen şöyle övmüştür: 


“Onlar öyle er kişilerdir ki herhangi bir ticaret ve alışveriş ken- 
dilerini Allah'ı zikretmekten, namazı kılmaktan ve zekâtı vermek- 
ten alıkoymaz. Onlar yüreklerin ve gözlerin (dehşetten) ters döne- 
ceği günden korkarlar” (Nür 24/37). 


Mümin kimsenin kalbi güzeldir. Kur'an ve Sünnet'in güzellik- 
leriyle donanmıştır. Bu güzelliğin muhafazası gerekir ki nefsani- 
yetin hâkim olduğu ortamlarda hayli zordur. Pek çok ârifin işaret 
ettiği bu hususu hicri 3. asrın büyük velilerinden Mümşâd ed-Di- 
neveri [kuddise sıruhüj şöyle dile getirmiştir: 


5 Buhâri, Eymân, 3 (nr. 6632); Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 23166. 
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“Salihlerle sohbet etmek, onlarla beraber bulunmak kalpte 
iyilik meydana getirir. Kötü kimselerle sohbet etmek, onlarla be- 
raber bulunmak kalpte fesat ve kötülük meydana getirir.” 


Cenab-ı Mevla bizleri iman nimetinin kıymetini bilen, kalbi 
ilahi muhabbetle dirilmiş kullardan eylesin. Amin. 


ÖLÜM, KIYAMET ve 
AHİRETE DAİR 


2.45 


Hepimize er ya da geç gelecek. Öyle ki ölüm her yazın bir 
kışı, her gecenin bir gündüzü olmasından daha kesindir. Ve in- 
sanla ölüm arasında saniyeden kısa bir zaman süreci vardır. Her 
an, her yerde, her halde yakalayabilir. 


İnsanoğlu fıtratı gereği yok olmaktan hoşlanmaz, daima 
yaşamak, var olmak ister. Nasıl yolculuğa çıkacağı vakit yolun 
durumu, varacağı yer hakkında bilgi edinmek isterse, ölüm ve 
sonrası hakkında da bilgi edinmek ister. 


Ölüm ve sonrası hakkında bizlere doğru bilgi verecek tek 
kaynak Allah Teâlâ'nın kitabı ve peygamberidir. Zira akıl ve duyu- 
ların o âlemi idrak edemeyecekleri gibi, gidenler de geri gelme- 
dikleri için öğrenme imkânı da yoktur. 


Hakiki hayatın başlangıcı olan ölüm çetin bir geçittir. Dünya- 
ya gelen herkes bu geçitten mutlaka geçecektir. Böylece misafir 
olarak geldiğimiz bu fâni dünyadan gerçek evimize döneceğiz. 
Ne kadar yaşarsak yaşayalım, ne kadar çabalarsak çabalayalım, 
ölüm uzun ömürle kısa ömrün arasındaki farkı kaldırır. 
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Mümin, her gün ölüm ve ahireti düşünerek, her nefeste son 
nefesi yaşamanın şuuruna ermelidir ki ölüm hayatını terbiye ede- 
bilsin ve “ölmeden evvel ölmenin” sırrına erip ecelini gülerek 
karşılayabilsin. Bu sırra erdikten sonra ölümün acısını, sekeratın 
sancısını duymaz. Çünkü ölüm onu korkutmaz. O an artık onun 
için sevgiliye kavuşma anından başka bir şey değildir. 


Yüce dinimizde ölüm ile hayat o kadar iç içedir ki insanoğ- 
lu âdeta ölmek için doğar ve ölümle yepyeni bir hayata başlar. 
İslam”ın şehircilik anlayışında mezarlıkların şehrin dışında değil 
de içinde yer alması, bu iç içeliğin güzel örneklerinden biridir ve 
ölüm için hazırlığa bir çağrıdır. 


Yeryüzünden gelip geçenlerin tümü ölümü kabul etmişlerdir. 
Ancak aralarında büyük farklar vardır. Ölümü gerçek manası ile 
kabul edenler ancak müminlerdir. Cenab-ı Hak ayet-i kerimede 
mealen, “Her nefis ölümü tadacaktır”" buyurmuştur. Yani kaçı- 
nılmaz bir gerçektir. Öyleyse ona hazırlıklı ve tedbirli bulunmak, 
ancak onu hatırlamak ve hiç unutmamakla olur. 


İnsanların sözünden bile çekindikleri, her canlının imkân 
bulsa kaçmak istediği ölüm, görünüşte bir bitiş, bir yok oluş, 
dönüşsüz bir yol gibi olsa da aslında yeni ve ebedi bir hayatın 
başlangıcıdır. Bu hayat dünya hayatı gibi değil, Rabb'ine hakiki 
kulluk yapanlar için en hayırlı bir hayattır. İnsanı hayatında iken 
üzerinde, vefatından sonra da bağrında (kabirde) konuk eden bu 
dünya, bu hayırlı hayatın elde edileceği bir mekândır. 


Kişi şunu asla unutmamalı, sevmediği ölüm bir gün muhak- 
kak gelecek, nerede olursa olsun, onu bulacaktır. Ancak insanın 
ne zaman, nerede, nasıl öleceği belli değildir. Rabbimiz bunu bil- 


6 Al-i İmran 3/185; Enbiyâ 21/35, Ankebüt 29/57. 
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dirmemiştir. Bu gizliliğin hikmetleri vardır. Şayet insanlar ecelleri- 
ni bilselerdi her zaman huzursuz yaşayacaklardı. Bazıları gaflete 
dalacak, belirli yaşa kadar dilediğince yaşayıp daha sonra tövbe 
ederek ölüme hazırlık yapabileceğini düşünecekti. 


Ecelin vakti bilinmediği gibi, kâinatın ölümü denilebilecek 
kıyametin de vakti bilinmez ve hiç kimseye bildirilmemiştir. Bu 
konuda ortaya atılan birçok iddiaya karşı şu âyet-i kerimeyi ha- 
tırlayalım mealen: “Sana o saati (kıyameti) soruyorlar, sende ona 
ait bilgi yoktur (ki anlatasın). Onun ilmi ancak Allah'ın katındadır” 
(Naziat 79/42-44). 


Evet; kıyametin ne zaman vuku bulacağını Allah'tan başka 
kimse bilemez, ancak onun yaklaştığına dair birçok alamet ve 
işaret vardır. Bunları âyetler ve hadisler haber vermektedir. Kı- 
yametin kopma vakti, “mugayyebat-ı hamse” denilen Allah'tan 
başka kimsenin bilemediği beş şey arasındadır. 


Kısa da olsa ne zaman sona ereceği belli olmayan bir ömür, 
hangi gün ve saatte sona ereceği önceden bilinen uzun bir ömür- 
den daha kıymetlidir. Bundan dolayı insanın ecelini rahmetiyle 
gizli tutan Rabbimiz, kâinatın eceli olan kıyameti de kâinatın ömrü 
içinde gizlemiştir. Böylece ilk ve orta devir insanlarının kıyamet 
korkusundan uzak olarak gafletle yaşamaları engellenmiş; son 
asırdaki insanların ise kıyametin kopacağı tarihi bilmelerinden 
doğabilecek üzüntü ve ızdırapları ortadan kaldırılmıştır. Zaten bu 
dünya imtihanı da bu gizliliği gerektirmektedir. 


Kıyametin vaktinin gizli tutulması, aynen insan ecelinin gizli 
tutulması gibi hikmet ve merhamet tecellisidir. Ancak bu gizlilik- 
lerde ilim ve iman sahipleri için bazı işaretler vardır. Misalen Kadir 
gecesi ramazan ayı içinde gizlidir. Fakat bu gecenin ramazanın 
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ikinci yarısında ve hususen tek sayılı gecelerde beklenilmesine, 
aranılmasına dair Peygamberimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) tavsi- 
yeleri bulunur. Aynen buna benzer işaretleri kıyametin ne zaman 
kopacağı hususunda da görmek mümkündür. 


Küçük alametlerinin çoğunun tamamlandığı, büyük alamet- 
lerinin bir kısmının da görülmeye başlandığı kıyametin haberlerini 
Rabbimiz birçok âyette bildirmiştir. Bu âyet-i celilelerde anlatılan 
manzarada görülen dehşet, insanları olduğu gibi dağları, deniz- 
leri, yıldızları, her şeyi kuşatır. O dehşet anında insanlar akıllarını 
yitirmişcesine etrafa koşuşup duracaklar, nihayet bedeninden 
ayrılmış olan ruhlar bedenlerine döndürülecek, insanların yapıp 
ettiklerinin hesabının görüleceği mahşer gerçekleşecektir. 


Mahşer günü yaratılmış, yaşatılmış ve öldürülmüş olan bütün 
mahlükat durumlarına göre sevinç veya üzüntü içinde hesaba 
çekilmeyi bekleyeceklerdir. Mutlak adalet sahibi olan Rabbimiz 
hesapları gördükten sonra herkes hak ettiği yere gönderilecek. 
Bu âkıbetten kurtulmanın imkânı yoktur. 


Ölüm, kıyamet, ahiret, bütün varlıklar için geçerli olduğu hal- 
de, asıl itibariyle bunun temel noktasını insan oluşturur. Dünya 
hayatı insanoğlu için var edildigi gibi, ahiret hayatı da insana 
yönelik yaratılmıştır. Bir damla sudan mükemmel bir varlık halk 
eden Mevlâmız, elbette toprağa karışmış, çürümüş kemikleri 
tekrar diriltecektir. 


Beden ve ruhtan meydana gelmiş olan insan, bedeniyle de- 
ğil, gerçek manada ruhuyla insandır. Topraktan yaratılmış olan 
cesedin âkıbeti yine toprak olmak olduğu halde, sayesinde in- 
sanın insanlığını kazandığı ruhu Cenâb-ı Hak ebedilik fıtratıyla 
yaratmıştır. Bu sebeple insan ölümden sonraki âlemde ebedi ol- 
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mayı istediği gibi, bu dünyada da eserleri ve hatıralarıyla ebedi 
olarak yaşamayı arzular. 


Dünyada ebedi olmak imkânının kendisine verilmediğini 
gören insanoğlu eğer ahiretteki ebediliğe de inanmamışsa, yok 
olmak korkusu ve dünyada ebedileşme hayaliyle çalışmış, kat- 
lanmadık sıkıntı bırakmamıştır. Sonuçta yine de kalp huzuruna, 
ferahlığa kavuşamadan o da her fâni gibi ölüm acısını tatmıştır. 


Hayatı yaşanmaz hale getiren ölüm korkusundan insanı kur- 
taran ve ruhunda, fıtratındaki ebedilik arzusunu bütünüyle tatmin 
eden tek şey, ancak ahiret inancıdır. 


İlim ehlinin tabiriyle âdemoğlunun dört konağı, her biri bir 
öncekinden daha büyük olan dört evi vardır. Birincisi anne karnı, 
ikincisi dünya, üçüncüsü berzah (kabir ölemi), dördüncüsü de 
ebedi kalınacak olan cennet veya cehennemdir. 


Dünyanın neresine gidilirse gidilsin, insanlarda mevcut olan 
isteklerden birinin genç kalmak ve ebedi yaşamak arzusu olduğu 
görülür. Dünyalar ona verilse ebedi hayat arzusunun yerini dol- 
duramaz. İşte bu hissin dünyada tatmini mümkün değildir. Mer- 
hametli olan Rabbimiz bu şiddetli ihtiyacı karşılıksız bırakmamış 
ve biz kulları için ebedi bir hayat olan ahiret ölemini yaratmıştır. 


Diğer taraftan Rabbimiz'in “Adl” ism-i şerifi, mutlak adaletli 
olan Allah'ın izzet-i celaline uygun bir ceza yeri ve bir de mükâfat 
yeri olmasını icap ettirir. 


Bir ilâhi adalet gerektir ki, zalim cezasını, mazlum da hakkı- 
nı alabilsin. İşte bütün bunlar ahiret âlemini gerektirir. Muhakkak 
ki nihayetsiz âdil ve merhametli olan Rabbimiz'in zalimlere layık 
oldukları cezayı vereceği dâimi bir cehennemi ve iman edenleri, 
mazlumları mükğfatlandıracağı ebedi bir cenneti olacaktır. 
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Ahiret hayatına inanıyor olmanın insan hayatı üzerinde çok 
büyük ve derin etkileri vardır. Dünya hayatının hakikatini anla- 
mak, ancak bu iman sayesinde mümkündür. Dünya ile ahiret bir- 
birine bağlıdır. Dünya ahiretin tarlası ve ahiret için olduğu gibi, 


ahiret de bu dünyanın nizam ve düzeni içindir. 
Bunun içindir ki ahirete iman, dünyanın ıslahı ile ahiretin ka. 


zanılmasını bir arada sağlar. 


DİNDE YENİ ARAYIŞLAR: 
ISLAH MI, İFSAD MI? 


fə“? 


Din, insanları yaratılıştaki gaye ve hikmetten haberdar ede- 
rek onlara saadet, hidayet yollarını gösterir. Akıl sahibi insanları 
kendi tercihleriyle güzel, hayırlı olan şeylere götürür. Dinin va- 
zedicisi (hükümlerini koyucu) Rabbü'l-âlemin; menşei ise vahiy 
ve nübüvvettir. İnsanlar dinin vazedicisi olamazlar. Peygamberler 
ise dinin ahkâmını insanlara tebliğ için vazifelendirilmişlerdir. 


İnsanoğlu maddi ve manevi her alanda, her hâlükârda dine 
muhtaçtır. İnsan hayatının her merhalesinde dinden daha yüce, 
daha mühim bir şey yoktur. İnsanlar için en büyük nimet olan 
dinin yerine başka hiçbir şey konulamaz. 


Müberra dinimiz İslâm, zannedildiği gibi akla mantığa da- 
yanan bir din değil; aslını vahyin oluşturduğu ilahi bir nizamdır. 
Ancak akla mantığa da uygundur. Akıl, dinimizi anlamada en gü- 
zel vasıtadır. Fakat insanlar akıl yolu ile vahiyle bildirilmiş olanları 
hiçe sayarsa, Allah Teâlâ'ya şirk koşmuş, küfre düşmüş olur. 

Mücella dinimiz İslâm, Cenâb-ı Hakk'a teslimiyet ve bağlan- 
manın adıdır. İman ise insanı Kur'ân-ı Kerim'in hükmüne bağla- 
yan ve her hususta onu esas almayı sağlayan en azim değerdir. 
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İslam dinine bağlı kalmak, onu bir bütün olarak kabul edip uygu- 
lamak yaşamak anlamına gelir. 


Rabbimiz”in dinde izin vermediği bir şeyi meşru kılmaya kal- 
kışmak, O'na karşı din üretmek ya da İslâm'dan başka bir din 
aramak anlamına gelir. Cenâb-ı Hak insanoğlunu akıl nimetiyle 
yaratarak, ona Kur'ân-ı Kerim'i gönderdi. Bundan maksat, ki- 
şinin doğruyu Kur'an ve vahyin nuruyla aydınlanmış akılla bul- 
masını sağlamaktır. Yanlış görüş ve uygulamalardan kurtulmak, 
Kur'ân-ı Kerim'in ve aklın ölçüsü ile mümkün olur. Bunun için 
dinimiz aklı yok saymaz. 


Aynı şey akıl için de geçerlidir. Selim bir akıl vahyi yok sa- 
yarak küfre, inkâra düşmez. Vahiy ile akıl birbirine bağlıdır, zira 
vahiyle (imanla) akıl sahipleri muhataptır. Fahr-i Âlem Efendimiz 
de kendisine vahiy gelinceye dek akl-ı selimle hareket etmiş, va- 
hiyden sonra da Kur'ân-ı Kerim'e uygun şekilde yaşamış ve hü- 
küm vermiştir. 


Ne hazindir ki, zamanla bu kaynaklar gözardı edildi. Bunun 
tabii sonucu olarak da İslâm âleminde çeşitli akımlar, görüşler 
ortaya çıkmaya başladı. Hududu aşan bu fikirler, akımlar kendi 
benimsedikleri görüşlerin katı ve bağnaz çerçevesi içinde kala- 
rak bâtıl geleneklerine gösterdikleri sadakati Allah Teâlâ'ya ve 
resülüne göstermediler. Zamanımızda İslâm âleminin içine düş- 
tüğü ihtilafların temelinde bu nedenler yatmaktadır. 


Islahat, daha iyi, daha güzel, daha düzgün bir hale getirmek 
için yapılan değişiklik manalarını içerir. Dini sahada ıslahat denin- 
ce, dini yetersiz görüp birtakım yönlerini değiştirme anlaşılır. Bu 
durum mükemmel dinimiz İslâm için mevzubahis edilince, dinin 
ana kaynakları Kur'an ve Sünnet'i yetersiz görüp, beşeri anla- 


EHL-I İRFAN * 55 


yışları ilâhi sisteme tercih etme, Kur'an ve Sünnet'i tahrif etme 
anlaşılır. Dinimizi bozarak, yahudi ve hıristiyanlar nasıl Tevrat ve 
İncil'i mecrasından saptırıp tahrif ettilerse, dinde reform, ıslah adı 
altında bazı değişiklikler yaparak bütün insanlığın muhtaç oldu- 
ğu ilâhi sistemin programını hayattan silmek, ancak kötü ve art 
niyetli kişilerin yapabileceği bir iştir. Mükemmel dinimiz İslâm'da 
makam, mevki ve rütbesi ne olursa olsun, hiçbir kimseye asla 
böyle bir müsaade ve yetki verilmemiştir. 


Kur'ân-ı Kerim kıyamete kadar bâkidir. Fahr-i Cihan fsallalla- 
hu aleyhi vesellem) son peygamberdir. Bir daha ne bir peygamber 
ne de bir ilâhi kitap gelecektir. Bu gerçeğin sonuçlarından biri 
olarak, Rabbimiz, Kur'ân-ı Kerim'e sahip çıkmayan insanları zelil 
edip, başka bir kavme hidayet vererek, Kur'ân-ı Kerim'e sahip 
çıkmalarını ve onu yaşamalarını nasip eder. 


Fahr-i Kainat (sallallahu aleyhi vesellem) zamanından beri dinden 
çıkma hadiseleri vuku bulmuş, bazı kişi ve gruplar İslâm'ı terket- 
mişlerdir. Ancak bunların İslâm'ın yayılmasına ve yaşanmasına 
hiçbir zararı olmamıştır. 


İnanan bir insan için Kur'ân-ı Kerim bir bütündür, bölünmeyi 
asla kabul etmez; bir hükmünü veya âyetini inkâr, iman dairesinin 
dışına çıkmak anlamına gelir. 


Hz. Âdem'den [aleyhisselâm] günümüze dek zamanla dinler 
değiştirilmiştir. Bunlara muharref (tahrif edilmiş, bozulmuş) din 
denir. Başlangıçta ilâhi kaynaklı olan bu dinlere sonraları dış 
müdahaleler olmuş, sonuçta asliyeti kaybolmuştur. Zamanımız- 
da Tevrat ve İncil'in durumu budur. İlâhi vahyin sonuncusu olan 
mukaddes kitabımız Kur'ân-ı Kerim ise, Rabbimiz'in buyruğuyla 
kıyamete dek bizzat O'nun muhafazasında olduğu bildirilmiştir. 
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Kur'ân-ı Hakim”e değil sonradan gelenlerin, Fahr-i Cihan”ın isallal- 
lahu aleyhi vesellem) sözü dahi karışmamıştır. Bunun yanında Habib-i 
Ekrem'in (sallallahu aleyhi vesellem) vahyi nasıl anladığı ve nasıl hayat 
haline getirdiği de bilinen bir gerçektir. Hadis ilmi kılı kırk yaran 
bir itina ile Allah'ın resülüne ait sözü, davranışı ve sessiz onayını 
bile tesbit etmiştir. İşte İslâm bu iki net ana temele yaslanan ulvi 
bir dindir. 

Bu iki ana temelden, müctehid âlimlerimizin sonsuz bir kul- 
luk şuuru içinde Allah ve Resülü'nün maksadını anlama azmiyle 
çıkardıkları kurallar bütünü, hayatın bütün merhalelerine ilişkin öl- 
çülerdir. İslâmi ilimlerde ana gaye, Cenâb-ı Hakk'ın muradını anla- 
maktan ibarettir. Ne dine bir şey ilave etmek ne de ondan bir şey 
çıkarmak değildir. Zira din, emir ve yasaklarıyla bir bütün olarak 
rahmettir. Kişi bu maksattan uzaklaştığı zaman, yaptığı işin İslâm'ın 
dışında olduğunu bilmek durumundadır. Allah ve Resülü'nün mu- 
radını bile bile, değişik yönlere, ondan ayrı yorumlara yönelmek de 
dinimizin emrettiği sadakat çerçevesinin dışında bir harekettir. 


Önceki dinlerin tahrif edilmesinde bazı baskılar ve din adam- 
larının kişilik zaafları etken olmuştur. Böyle bir durum İslâm için 
söz konusu olamaz. Zira din adına ortaya konan her şeyi ana 
ölçülere vurma imkânı vardır. Fakat bazı mihrakların beklentisi ve 
çabası, din adına konuşabilecek birilerinin bunu yapmasıdır. Bu 
durum, “dinde ıslahat” diye tarif ettikleri kötü bir çığır açmıştır. 


Dinde ıslahat veya reform çabalarının günümüzde daha zi- 
yade propaganda ettiği anlayışa göre, kul manevi bütün boyut- 
larından soyutlanarak, sadece toplumsal bir kişilik olarak bırakılır 
ve böylece üzerinde her alanda kolayca tasarruf yapılabilir. Yani 
her türlü etkiye açık hale gelir. Bu mihrakların asıl derdi planlan- 
mış bazı anlayışları topluma kolayca kabul ettirebilmekti. Bunun 
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için de, tabii olarak, din adına konuşabilecek kişileri kullanmak 
gerekirdi. Öyle yaptılar; kendilerini din âlimi sayan, fakat aslında 
dinden ve maneviyattan bir o kadar uzak olan, nefislerinin esiri 
kişileri kullandılar. Böylece İslâm'la telifi mümkün olmayan din 
ve hayat anlayışlarının insanlara aşılanması mümkün oldu. Yeterli 
İslâmi bilgi ve terbiyeden nasibini alamayan sade insanların, dini 
kendi hayatlarına uygun olacak şekilde değiştirme talepleri gün- 
deme gelmeye başladı. Öyle bir din istenir oldu ki hem din olsun 
hem de kendi hayatındaki din dışılığı onaylasın. Bunu din adına 
birileri söylesin ki böylece vebal ve günah duygusuyla rahatsız 
da olunmasın! 


Üzülerek müşahede ediyoruz ki toplum son yıllarda her şeyin 
kolay tarafını aramak gibi bir hastalığa duçar olmuştur. Beş on 
gün çalışıvermekle en çetin sanat dalında başarı meyveleri top- 
lamak arzusundadır. Mesela bilmediği bir dilde, daha o dilin gra- 
merini, kaidelerini, inceliklerini, diğer dillerle olan münasebetini 
bilmeden, bellemeden, hazmetmeden, oturup o dilde şiir yazma- 
ya uğraşıyor. İşin daha fena tarafı, bir şiirde bulunması gereken 
özelliklerden yoksun, tuhaf bir şeyi şiir diye kabul ettirme cüret 
ve çabası gösteriyor. Tıpkı bunun gibi, din deyince de onu daha 
öğrenmeden, anlamadan, önce ona dil uzatarak yermeye çalışı- 
lyor. Nefsin zoruna giden tarafı kolaylaştırılmak isteniyor. Dinin 
her yönü arzu ve hevese göre yorumlanıyor. 


Böyle beyhude işlerle uğraşmayı ıslahat diye nitelendirenler, 
aslında en büyük ifsadı yapmaktadırlar. Düzenleme, yenileme de- 
ğil, yıkma ve bozma gayretindedirler. Belki bunun bilincindedirler 
veya bazıları öylesine, körü körüne, gafletle bu vebale girmekteler. 


Müberra dinimizin özüne ve maksadına uymayan yanlışların 
önüne geçmenin yegane yolu, sahih imana sahip olduktan son- 
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ra hakiki ilim ve salih ameldir. Kişinin sadece kelime-i şehadeti 
söylemesi onun müslüman olmasına yeterli olsa da müslüman 
olarak yaşaması için yeterli değildir. Çünkü Kur'ân-ı Hakim, şaş- 
maz bir düzenlilikle başından sonuna kadar iman ile iyi amelleri 
birlikte zikrederek, kurtuluş müjdesini bu ikisini birlikte sergileyen 
müminlere vermiştir. 


Dinimizin sınırını aşan yanlış görüş ve uygulamalara düş- 
memek için nasların dikkatli, bilinçli, ayrıntılı biçimde okunup 
incelenmesi şarttır. Sözde imanla aklanıp amelden uzaklaşan, 
kurtuluşu ve mutluluğu İslâm'sız bir hayatta arayanlar, çağdaş- 
laşma adı altında İslâm'dan sıyrılma sürecini yaşamaktadırlar. Bu 
talihsizliğe düşen insanların bu yanlış din anlayışını değiştirmek 
lazımdır. Bundan maksat, Allah ve Resülü'nün muradı doğrultu- 
sunda dini yaşamaları konusunda onları uyarmak ve yönlendir- 
mektir. Kur'ân-ı Kerim, Rabbimiz'in sonsuz rahmetini devamlı 
vurgulayarak tövbe edenleri bağışlayacağını bildirmektedir. 


SAHİH İMAN, 
DOSDOĞRU YOL ve HURAFELER 


tema? 


Müberra dinimiz İslâm, yaratılmışların en şereflisi olan insa- 
noğlunun hiçbir yönünü ihmal etmediği gibi, onun sahip olduğu 
bütün güç ve yeteneklerini bir denge ve ahenk içinde birleştirmiş 
ve terbiye etmiştir. Böylece insanı bir bütün olarak maddi ve ma- 
nevi olgunluğa, gerçek huzura eriştirmiş, insanlık için en sağlam 
dayanak olmuştur. 


İnanç, insanoğlunun en büyük güvencesi, sığınağı ve güç 
kaynağıdır. Kuşkulardan, kararsızlıklardan kurtulup ruhun ol- 
gunlaşması, hayatın anlam ve gaye kazanması, ancak âlemlerin 
Rabb'i Allah'a inanmakla, sadece O'na kul olmakla mümkündür. 


Diğer taraftan insanoğlunun en çok ihtiyaç hissettiği şeyler- 
den biri de güven duygusudur. Bu ihtiyacına gerçek anlamda ce- 
vap verebilecek tek şey yine imandır. 


Esasen iman, insan kimliğinin en önemli unsurudur. Günü- 
müzde imanın bu ciheti çok büyük önem kazanmış bulunmak- 
tadır. Çünkü televizyon, radyo gibi iletişim araçlarından aktarılan 
fikir, bilgi, dünya görüşü ve değer yargıları doğrudan, hiçbir tet- 
kike tâbi tutmadan alınmaktadır. Bu da kendi kültürel kimliğini 
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oluşturamamış insan üzerinde olumsuz etki yapmaktadır. Böy- 
le ortamda yetişen insanlar asgari müştereklerde dahi bir araya 
gelememektedirler. Çelişkiler içinde bocalayan fertler sağlıklı bir 
şahsiyet sahibi olamaz. 


İman, insana safi bir görüş, ahenkli bir yaşama biçimi ka- 
zandırır. Mümin insan zihnindeki problemleri çözmüş, yaratılışın 
ve hayatın sırrını kavramıştır. Böylelikle yüksek bir hedefe, zeval 
bulmayan bir ideale kavuşmuş, hayatın manasını bulmuş ve o 
manaya uygun bir biçimde yaşamayı öğrenmiştir. 


Bedenimizin gıdaya ihtiyacı olduğu gibi, manevi varlığımız 
olan ruhumuzun da kendince gıdaya ihtiyacı vardır. Ruhun en 
önemli gıdası Allah inancı, peygamber sevgisi ve ilâhi emirleri 
yapmaktan duyulan huzur halidir. 


Mücella dinimizin Allah katında tek makbul din olduğu, ona 
mensup olan insanların ise müslüman olarak adlandırıldığı, mu- 
kaddes kitabımız Kur'ân-ı Kerim tarafından bizzat ifade edilen 
bir gerçektir. İslâm'a inanıp teslim olan, emirlerini hakkıyla yerine 
getirmeye gücü nisbetince gayret eden müslümanın da aynı de- 
recede mükemmel insan olduğu gerek Kur'ân-ı Kerim'deki âyet- 
lerin işaretlerinden, gerekse Habib-i Edib'in (sallallahu aleyhi vesellem) 
hadislerinden açıkça anlaşılmaktadır. 


Onun içindir ki İslâm kültüründeki “insan-ı kâmil” mefhumu, 
kemal ve üstünlük namına aklımıza ne geliyorsa hepsini üzerinde 
taşıyan insan olarak, imanın hakikatine ermiş, kâmil bir müslü- 
manı tarif etmektedir. 


Müslüman, Allah ve Resülü'ne inanmış, dünyada yaptıkları- 
nın ahirette hesabını vereceğini idrak etmiş, bu inanç içinde tu- 
tum ve davranışlarını bir disiplin çerçevesinde tutma azmi içinde 
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yaşayan, kalp ve amel dünyası bütünlük arzeden kimsedir. Daima 
iyiyi, doğruyu, güzeli öğrenen ve söyleyen, her zaman dosdoğ- 
ru yol üzere olmaya gayret eden kimsedir. O, doğruluk, güzellik 
ve iyilik için yaşar ve onları yaşatmaya çalışır. Âlemlere rahmet 
olarak gönderilen son peygambere layık ümmeti olabilme gay- 
reti içindedir. İçi dışı tertemiz, inancı ve ameli hurafelerden uzak, 
bid'atlardan kaçınan insandır müslüman... 


Ne var ki, Rabbimiz'in murat ettiği bir mümin olmak için ge- 
rekli olan bu vasıflar, her zaman Asr-ı saâdet tazeliğinde kalma- 
mıştır. Zamanla İslâm coğrafyasının genişlemesi sonucu, müs- 
lümanların sahip oldukları saf, tertemiz inanç ve amel dünyası, 
çeşitli kültür ve medeniyetlerin inanç ve uygulamalarıyla yüz 
yüze kalmıştır. İslâm dünyasının sınırları genişledikçe, Kur'an ve 
Sünnet esaslarının yanında, yer yer değişik örf, âdet ve gelenek- 
ler İslâm kültürü içinde algılanmaya başlanmıştır. Bunun sonucu 
olarak müslümanların birbirlerine bakışları bile değişmiş, kav- 
ramlar birbirine karışmıştır. Pek çok bid'at ve hurafe, dinin ulvi 
kurallarının önüne geçmiştir. Bazan öyle fırkalar, mezhepler orta- 
ya çıkmıştır ki, İslâm'ın temeli olan tevhid inancı zedelenmiş, bazı 
şirk ve küfür unsurlarının İslâm'ın içinde olduğu iddia edilmiştir. 


Bütün bu hengâme içinde en acı olan taraf şudur: Çoğunluk- 
la bütün bunlar samimi duygularla, ibadet aşkı ve heyecanı için- 
de yapılmıştır. İşte tam bu noktada kişilerin duygularının değil, 
Ehl-i sünnet kaide ve uygulamalarının önemi bir kez daha ortaya 
çıkmaktadır. 


Kur'ân-ı Kerim ve sünnet-i seniyye, ikisi birlikte dinimizin aslını 
teşkil etmektedir. Müslümanların her zaman dinleri hakkında baş- 
vurdukları temel ölçü bu iki asıl kaynak olmuştur, kıyamete kadar 
da böyle olacaktır. Yapılan her türlü değerlendirme ve yorumda bu 
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iki kaynağa uygunluk esastır. Bir inanç unsurunun, bir iş ve amelin 
bid'at ya da hurafe olup olmadığını tesbitte de bu ölçü aranır. 


Bu en temel kaideye göre sormak zorundayız: İnanç ve uy- 
gulamalarımızda dayandığımız yer, ölçümüz Kur'an ve sünnet-i 
seniyye mi, yoksa alışkanlıklarımız ya da geleneklerimiz mi? 


Dinin dünyevi ve uhrevi gayesinin hem kendi üzerimizde 
hem de toplum yaşantımızda tahakkuk etmesi için alışkanlık- 
larımızı, âdet ve geleneklerimizi bu iki mukaddes kaynağa göre 
gözden geçirmemiz gerekiyor. Dini bütünlüğümüz ve istikame- 
timiz buna bağlıdır. 


İslâm âleminde gerek bireysel gerekse toplumsal anlamda 
ciddi bir şekilde Kur'ân-ı Kerim ve sünnet-i seniyye eğitimine 
ihtiyaç var. Bu konuda bilgi eksikliği, dinden olmayan pek çok 
unsurun dindenmiş gibi kabul edilmesine neden olur ki hep şikâ- 
yet ettiğimiz bid'at ve hurafelerin kabul görme ve yaygınlaşma 
sebebi budur. 


Temel ölçüden ayrılıp bir kez bid'at veya hurafe anlayışların 
peşine takılınca, artık toplum içinde kutuplaşmalardan, ayrılık ve 
aykırılıklardan şikâyet etmek beyhudedir. Çünkü kelime anlamı 
bile huzur, barış ve esenlik olan İslâm, âdeta problem üreten, 
huzursuzluk veren bir unsurmuş gibi algılanmaya başlanır. 


Oysa İslâm'ın çağrısı her iki dünyada huzur ve saadeti talep 
ve vaat eder. Müslümanların duaları hep bu yöndedir. Cenâb-ı 
Mevlamız”ın bize talim buyurduğu şu dua her zaman dilimizdedir 
mealen: “Rabbimiz, bize dünyada iyilik ver ahirette de iyilik ver. Ve 
bizi cehennem azabından koru" (Bakara 2/201). 


Halkımız arasında öteden beri gerek inanç yönünden gerek- 
se adet olarak çağlar boyunca terkedilmeyen, pek çok hurafe, 
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bâtıl inanç çeşitleri bulunmaktadır. Üzücü olan durum ise, bu tür 
hurafelerin birer folklorik değer olarak halka mal edilmesi yönün- 
de gayretler sarfedilirken, tarihi kökenlerinin ne olduğu, İslâm'ın 
bunları nasıl değerlendirdiği konusu göz ardı edilmektedir. 


Bütün bunların yanı sıra, yeni bir durum olarak, medyadan 
sesini duyurabilen bazı kişilerin kişisel yorum ve kanaatleri dini 
telakki olarak yaygınlaştırılmaya çalışılmaktadır. Dini eğitimi son 
derece zayıf bırakılmış bir toplum için bu son derece tehlikelidir 
ve milli bünyemizi sarsacak ölçüde ağır sonuçlar doğurma riski 
taşır. Bir modern hurafe olarak bu konu son derece önemlidir. 


Bid'at ve hurafeler konusunda en önemli husus toplumun 
aydınlatılmasıdır. Bunun için doğru bilgi ehil kişilerden ve asıl 
kaynaklarından verilmelidir. Bu yapılırken sadece bid'at ve hura- 
feye işaret edilmekle kalınmamalıdır. Doğru olan anlayış ve uygu- 
lama, hem kaynağı bakımından hem de tarihi derinliği bakımın- 
dan işlenmelidir. 


Dinimizin doğru anlaşılmasında ve uygulanmasında en gü- 
zel hizmeti yine peygamber vârisi rabbâni âlimler ve evliyaullah 
görmektedir. Onların Kur'an ahlâkından ve sünnet-i seniyyeden 
zerrece taviz vermemeleri, hurafeleri, bâtıl inançları ve yanlış te- 
lakkileri engellemekte; onların varlığı bâtılın önünde muhkem ka- 


leler gibi setler oluşturmaktadır. 


Bizleri saadete erdirecek olan, hayalimizin ürettiği inançlar 
değil, Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) bildirdiği 
tertemiz dindir. 


YENİ ZAMANDA 
YENİ SAPMALAR 


tyngt 


Her alanda yeni fikirlerin, yeni yaklaşımların ortaya çıktığı, 
kitle iletişim araçlarıyla göz açıp kapayana kadar yayılıp taraftar 
topladığı bir çağda yaşıyoruz. Bunlar arasında ufuk açan, hayatı 
zenginleştiren pek çok fikir var elbette. Fakat mücella dinimiz 
İslâm söz konusu olduğunda durup, azami ciddiyetle düşünmek 
gerekiyor. Çünkü İslâm, göndereni tarafından tamamlanmış, sa- 
hih anlayış ve müstakim uygulamanın sınırları kati biçimde belir- 
lenmiştir. Bu çerçevenin dışında kalan her yeni fikir ve uygulama 
“bid'at” olarak isimlendirilmiştir. 


İslâm tarihi boyunca daima bid'atlardan sakınma anlayışı 
vardı. Günümüzde ise maalesef, önce on dört küsur asırlık anla- 
yışımızın, bu anlayışın temsilcisi ve taşıyıcısı âlimlerimizin reddiy- 
le başlayan, sonra da iki ana kaynağımız olan Kur'ân-ı Kerim ve 
sünnet-i seniyyeye kadar vardırılan bir reddetme hastalığı ortaya 
çıkmış bulunuyor. Hadis, fıkıh, tefsir gibi İslâmi ilim külliyatını ve 
bunların usullerini göz ardı eden, önemsizleştiren, anlayış ve uy- 
gulamada doğrudan müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'e dönme- 
yi tavsiye eden fikirler dikkatle değerlendirilmeli, dayanakları ve 
sonuçları bakımından sorgulanmalıdır. 
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Son zamanlarda şu sözleri çok duyuyoruz: “Kur'an İslâmı'na 
dönüş”, “Kur'an'ı doğru anlamak”, “indirilmiş din, uydurulmuş 
din”, “Emevi İslâmı”, hadis-i şerifler kastedilerek “rivayet bataklı- 
ğı” vs. Müslümanı diniyle kavgaya tutuşturan, şüphe ve tereddüt 
saçan daha pek çok söylem... Çeyrek asır evveline kadar nere- 
deyse hiç duyulmayan şu sözler şimdi dikkat çekiyor, ilgi uyandı- 
rıyor. Çünkü her mümin müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'e yakın 
olmak, hayatını yüce kitabımızla buluşturmak, bid'at ve hurafe- 
lerden uzak olmak ister. Fakat bu söylemlerden kastın bunun çok 
ötesinde olduğu da açık. Ancak bu kabilden söylem ve yakla- 
şımlar televizyonlarda, gazetelerde, internette neredeyse İslâm 
adına ilk öne çıkan unsurlar olmaya başladı. Dinini merak edip 
bu mecralara başvuran kişinin belki ilk duyduğu şey, “asırlardır 
dinimizin ana esasları arasına karışmış hurafelerin varlığı.” Meğer 
bizim bugüne kadar bel bağladığımız iman esasları, tefsir, hadis, 
fıkıh gibi İslâmi ilimler, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'e ulaş- 
mada birer engel imiş! Hâşâ ve kellâ! 


Biz, asırlar içinde bazı müslüman topluluklarda ortaya çıkan 
bir türbeye çaput bağlamak yahut türbeye mum dikmek gibi uy- 
gulamaları hurafe olarak biliyorduk. Fakat bu yeni söylem, on dört 
küsur asır boyunca doğru kabul ettiğimiz, üzerine iman ve iba- 
detlerimizi inşa ettiğimiz temellerimizde akla zarar hurafelerin ol- 
duğunu öne sürüyor. Dinimizin asıl bu hurafelerden temizlenmesi 
gerektiğini iddia ediyor. On dört küsur asır boyunca bu ümmetin 
âlimlerinin, salihlerinin, gelmiş geçmiş binlerce neslinin yanıldığını; 
kendilerinin ise doğruyu, “gerçek dini” keşfettiğini anlatıyor. 


Ne tuhaf, bunca asır güya anlaşılamayan dini nasıl oluyor da 
birileri birdenbire anlayıveriyor! Herkes yanılıyor da nasıl ve han- 
gi olağan üstü kabiliyetle onlar hakikati buluveriyor! Bu sorulara 
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ikna edici cevaplar bulunmadıkça bu söylemlerin ya helak edici 
bir kibir ya da birer “proje” olduğunu düşünmemek mümkün de- 
ğildir. Bu çevrelerin kalplere düşürdüğü şüpheler, aynen kendileri 
için de söz konusudur. Neden her ilimden, her âlimden, her ki- 
taptan şüphe duyalım da onlardan duymayalım? 


Asırlar boyunca imamlarımız, âlimlerimiz, İslâm diyarını mu- 
hafaza eden âmir ve askerlerimiz, ümmetin vahdetine, müslü- 
manların itikad ve inkıyadına yapılan saldırılara karşı durmuşlar- 
dır. Bugün geçmiş asırlara göre savunmasız kalan İslâm diyarları 
ve bizzat din-i mübin-i İslâm'ın kendisi her yönden, türlü saldı- 
rlara mâruz kalmaktadır. Bizim vazifemiz, kalbimize şüphe dü- 
şürmeye çalışan art niyetli ya da nefsine ve şeytana râm olmuş 
kimselere karşı teyakkuzda olmak, kendimizi, evlâd ü iyâlimizi, 
çevremizi muhafaza etmektir. 


Yakın geçmişte “Kur'an İslâmı'na dönüş” sloganı ile yolan 
çıkan ve ilk hedef tahtasına ilmihali koyan bu söylem, herkesi 
meal okumaya yönlendirmeye çalıştı. Yüce kitabımızın herkes 
tarafından anlaşılacağını öne sürdü. Vaktiyle bu tehlikeyi görüp 
ikaz eden âlimlerimiz ise haklı çıktı. Zira çok geçmeden, “Dinin 
Kur'an'dan başka kaynağı yoktur, Kur'an tek başına yeterlidir. 
Dini anlamada ve yaşamada meal okumak yeterlidir” iddialarını 
dile getirmeye başladılar. Onlara göre herkes kendi anlayış ve 
aklına göre bir “İslâm” inşa etmiş olacaktı. Dört mezhebi faz- 
la görüp, kopuk tesbih taneleri gibi herkesin kendine özel, hevâ 
ve hevesine göre bir mezhebi, meşrebi olacaktı. Ya da mesela 
İmâm-ı Azam”) (rahmetullahi aleyh) bırakıp, kestirmeden bu modern, 
sözde “hoca”"ya tâbi olup rahat edecekti! 


Bu çevrelerin özellikle hadis-i şerifler hakkında ileri sürdüğü 
iddiaların, başlıca gayesi müslümanı dininden kopartmak isteyen 
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ilk dönem oryantalistlerin söylemleriyle bu ölçüde benzerlik gös- 
termesi sadece bir tesadüf olabilir mi? Fahr-i Kâinat Efendimiz'in 
(sallallahu aleyhi vesellem} sünnetiyle Kur'ân-ı Kerim'in bir bütünlük 
içinde İslâm'ı izhar ettiği gerçeğinin kime ne zararı olabilir? Pey- 
gamber Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) sünnetine uzanan 
şüphenin, maazallah, müberra kitabımıza da uzanacağını insaf 
sahibi herkes bilir. Çünkü Kur'ân-ı Kerim de sahabi efendilerimiz 
tarafından toplanmış, kayıt altına alınmıştır. 


Ehl-i sünnet ve”l-cemaat olarak isimlendirilen hak yolun en 
temel özelliği sünnet-i seniyye hassasiyetidir. Kur'ân-ı Kerim ve 
sünnet-i seniyye birbirinden ayrılamaz bütündür. Necm süresinin 
3 ve 4. âyetlerinde mealen açıkça ifade buyrulur: “O kendi hevâ 
ve hevesiyle konuşmuyor. Konuştuğu, kendisine vahyedilenden 
başka bir şey değil.” 


Bu âyet-i kerime Peygamber Efendimiz'in [sallallahu aleyhi ve- 
sellem) sadece Kur'ân-ı Kerim'i açıklama hususunda değil, bütün 
konuştuklarıyla, yaptıklarıyla, emredip yasakladıklarıyla da ilâhi 
yönlendirme altında hareket ettiğini gösterir. Öyleyse hadis-i şe- 
rifleri reddedip Peygamber Efendimiz'i (sallallahu aleyhi vesellem) dev- 
re dışı bırakan ya da önemsizleştiren bir Kur'an ve İslâm anlayışı 
düşünülemez. Hadis-i şerifler olmadan mücella dinimiz İslâm'ı 
ne anlamak ne de yaşamak mümkündür. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] yolunda sa- 
dakatle yürüyen sahabi efendilerimiz, tâbiin büyüklerimiz, mez- 
hep imamlarımız, İslâm âlimlerimiz de bu noktadan hareketle 
ehemmiyet kazanır. Onlar olmadan, onların açıklamaları ciddiyet- 
le anlaşılmadan, sadece sathi malumat ile Kur'ân-ı Kerim'i anla- 
yıp yorumlamaya çalışmak kesinlikle yanlıştır, bâtıldır, bid'attır. 
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Sünnet-i seniyye bütün hayatımızı kuşatır. Ferdi vazifelerimiz- 
den sosyal ilişkilerimize kadar her adımımız, her fiilimiz sünnetin 
ilgi ve belirleyicilik alanı içindedir. Zira Peygamber Efendimiz'in 
[sallallahu aleyhi vesellem) hayatı, sünneti ve sireti yani bütün hayatı 
bütünüyle Kur'ân-ı Kerim'in canlı bir tefsiridir. Onun her sözü, her 
davranışı bizim için Allah Teâlâ'nın rızasına götüren bir rehber ni- 
teliği taşır. Günlük hayatta, evinin içinde, komşularla ilişkilerde, 
devlet yönetiminde, mescidde ve sokakta, kısacası hayatın her 
anında ve alanında o, “canlı Kur'an” olarak müminlere yol göste- 
rir. Onun kılavuzluğu olmadan hakkıyla müslüman olmak ve müs- 
lüman kalmak mümkün değildir. O buyurur ki: “Hevâsını (arzu ve 
isteklerini) benim getirdiklerime tâbi kılmayan iman etmiş olmaz.” 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri Kur'ân-ı Kerim ve sünnet-i seniyyeye 


sımsıkı bağlı rabbâni âlimlerden ve onların istikametinden ayır- 
masın. Âmin. 


7 Süyüti, Câmiu'-Ehâdis, nr. 17365, Ali el-Müttaki, Kenzü'/-Ummâl, nr. 1084. 


HAK, HAKİKAT ve BÂTIL 
İk S E 


Rabbimiz, kullarına ilk insan ve ilk peygamber olan Hz. Âdem 
[aleyhisselâm] vasıtasıyla dünyada ve ahirette huzur ve saadete ka- 
vuşmaları için emir ve yasaklarını bildirmiştir. Böylece insanlığın 
ilk insanla birlikte bir dini olmuştur. Bir başka deyişle en başından 
itibaren insanlık, hakikatin bilgisinden haberdar edilmiş, mahrum 
bırakılmamıştır. 


Mevlamız, neyin gerçek ve hak olduğunu, neyin sahte ve 
batıl olduğunu söyleyen elçiler göndermiş, insanlık bu rehberle- 
rin gösterdiği hakikat yolunu bıraktıklarında yanlış ve batıla, yani 
çirkin olana sapmışlardır. 


Âhir zaman nebisi Peygamberimiz'e [sallallahu aleyhi vesellem] 
kadar bütün insanlık tarihi boyunca her devirde, her kavme gön- 
derilen bu elçiler, insanlığın asıl geleneğinin “hak” olduğunu gös- 
termişlerdir. 


İnsanlığın asıl yolu hak üzere olmaktır. Batil bu asıl yoldan bir 
sapmadır. Bugün insanlığın yaşadığı krizin yoğunluğu ile ümitsiz- 
liğe düşenler, bu hakikati dikkate almalılar. Zira bu yolun asıl yol 
olmadığı eninde sonunda anlaşılacak ve insanlık asıl geleneğine, 
çizgisine tekrar dönecektir. 
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Esas olan şudur: Böyle kriz dönemlerinde müminler, nimetin 
mihnete nisbetle verileceğini dikkate alarak kalplerine mukayyet 
olmalı: ümitsizliğe kapılıp gevşemek yerine, yaşadığı anı serma- 
ye ederek vazifelerine dört elle sarılmalıdır. Ve elbette kendileri 
için, etrafındakiler için, bütün insanlık için dua etmelidirler. 


*k* 


Cenâb-ı Mevlâmız insana sayısız nimetler bahşetmiştir. Esa- 
sen insanın kendi varlığı kendisi için en büyük nimettir. Ancak, 
bunca nimetlerden sonra başıboş bırakılmamıştır. Bahşedilen 
nimetleri nasıl değerlendirdiğinin; iyiye mi, yoksa kötüye mi har- 
cadığının bir gün mutlaka hesabı sorulacaktır. 


Mücella dinimiz bu hususta takip edilecek yolları belirtmiş, 
bu yolların dünyada ve ahirette nereye çıkacağını da açıkça bil- 
dirmiştir. 

Buna göre iki yol vardır: Birincisi saadet ve huzura giden yol; 
hak yol... İkincisi ise felaket ve pişmanlığa, hüsrana götüren yol; 
bâtıl yol... 


Sayısız sınıflandırılmaya tâbi tutulsa da, aslında insanlık bu 
iki yoldan birindedir, iki sınıftır: Hakkı tercih edenler ve bâtılı ter- 
cih edenler. Bir tarafta hak ehli olarak müminler, diğer tarafta da 
bâtıl ve yanlışın savunucusu olan dalâlet ehli... 


Hiç şüphesiz ilâhi takdirin böyle tecelli etmesinde nice hik- 
metler vardır. Esasen bütün kâinat zıtlıklar üzerine kuruludur. Mu- 
kaddes kitabımız bu zıtlıkları çok anlamlı ve hikmetli bir şekilde 
izah eder. Müjdeye ve övgüye layık bir şeyden hemen sonra, onun 
zıddı olan karşıtını zikreder. Mümine bir müjde verilirse mümin ol- 
mayana bir ihtar verilir. Cennetten sonra cehennem hatırlatılır. 
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Kur'ân-ı Kerim'de sıkça hatırlatılan zıtlıklardan biri de hak ve 
bâtıldır. Birçok âyet-i kerimede hak ile bâtıl, hayır ile şer, hidayet 
ile dalâlet ve bunların taraftarları karşılıklı olarak mukayese edilir, 
değer ve durumları ilâhi hükme bağlanır. 


Cenâb-ı Mevlâ bu mukayeseyi yaparken, ibret almamız için 
durumu türlü benzetmeler ve mecazlarla izah eder. Diri ile ölünün, 
kör ile gören kişinin, karanlık ile aydınlığın bir olmadığını anlatır. 


Buradaki körden maksat âmâ insan değil, bâtılın karanlığın- 
da hakikatleri göremeyen kişidir. Mümin ise imanın nuru ile doğru 
yoldadır, hakikati görendir. 


Dirilerle ölüler nasıl bir değilse, akıllılarla budalalar da aynı 
değildir. Bâtılda inat ve ısrar edenler kabirdeki ölüler gibidirler. 
Hz. Peygamber [sallallahu aleyhi vesellem] bile onlara hakikatin sesini 
duyuramaz. Çünkü ölüler öğüt alamaz. Kalbi ölü olanlar da işit- 
tikleri hak ve hakikatten faydalanamazlar. 


Görülüyor ki, Rabbü'l-âlemin yaratılışları aynı olsa da bütün 
insanlığı eşit saymamıştır. Hak ehli ile bâtıl ehlini, itaat edenlerle 
isyan edenleri, huzur ve saadet ehli ile şekavet ehlini, ıslah eden- 
le ifsad edeni, hidayet ehli ile dalâlet ehlini, sıdk ehli ile yalancılar 
zümresini ve daha nicelerini birbirinden ayrı ve zıt kutuplar olarak 
belirlemektedir. 


Artık insana düşen, bu zıt kutuplardan birini tercih etmek; 
övülenlerden mi olacak, ilâhi ikaba mı muhatap olacak, ona karar 
vermektir. 


L.A. 


Rabbimiz, hak ya da batil yollardan birini tercih etmede seçi- 
mi, insanoğlunun hür iradesine bırakmıştır. 
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Birinci yol, yani hak ve hakikat yolu, Kur”an-ı Mübin”de “sırat-ı 
müstakim” (dosdoğru yol) olarak bildirilir. İkincisi ise, sonu fela- 
ket olan bâtıl yoldur. Birinci yolu takip eden insan, iman ile kema- 
latın en yükseğine ulaşır. İkinciyi takip eden ise, Allah korusun, 
aşağıların aşağısına düşer. 


İşte dinimizde hür irade diye tabir edilen mesele budur. İnsa- 
noğlu iradesine bağlı olarak güç ve imkanlarını hangi yola sarfet- 
tiyse, Allah Teâlâ da onu o yolun yolcusu eder. Büyüklerin tabi- 
riyle “duvar meylettiği tarafa yıkılır.” 


Bu iki yolun ehlinden olmak, akıl ve nefis ile alakalıdır. Şöyle 
ki: Nefis insanoğlunun içinde daima fışkırıp duran arzu ve istek 
kaynağıdır. Meşru olmayan istekleri yerine getirildikçe azgınlaşır. 
Sonuçta sahibini felakete götürür, helâk eder. 


Bunun için, nefsi Allah Teâlâ'nın çizdiği ve razı olduğu sınır- 
lar içinde tutarak, arzuladığı taşkınlıklara müsaade edilmemelidir. 
Aksi takdirde kişinin insani ve ahlâki değerleri yok olur gider. Gü- 
nümüzde görülen ferdi ve sosyal krizlerin ana sebebi budur. 


İnsanlığı kurtuluşa götürecek tek ve aydınlık yol, hidayet yolu 
olan sırât-ı müstakimdir. 


Allah Teâlâ'nın ona bahşettiği iradesini kullanarak bâtıldan 
vazgeçmek, hakka teslim ve tâbi olmaktır. Yeryüzünün ıslahı, in- 
sanlığın huzur ve selâmeti buna bağlıdır. 


İNAN ve AF DİLE 


x... 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Andolsun ki biz, bu Kur'an'da insanlara türlü türlü misali 
gösterip açıkladık. İnsanın en çok yaptığı iş tartışmadır. İnsanla- 
ra doğruluk rehberi gelmişken onları inanmaktan, Rab'lerinden 
mağfiret dilemekten alıkoyan şey; öncekilere uygulananın kendi- 
lerine de uygulanmasını veya gözleri göre göre azaba uğramayı 
beklemeleridir. Biz peygamberleri ancak müjdeci ve uyarıcı ola- 
rak göndeririz. Oysa inkârcılar hakkı bâtılla ortadan kaldırmak için 
mücadele ederler. Âyetlerimizi ve kendilerine yapılan uyarmaları 
alaya alırlar. Rabb'inin âyetleri kendisine hatırlatılmışken onlardan 
yüz çeviren ve önceden yaptıklarını unutan kimseden daha za- 
lim var mıdır? Biz onların kalplerine, bunu anlamalarına engel olan 
perdeler çektik, kulaklarını da sağırlaştırdık. Sen onları doğru yola 
çağırsan da asla doğru yola gelmezler. Bununla beraber Rabb'in 
mağfiret ve merhamet sahibidir. Eğer onları yaptıklarından dolayı 
hemen hesaba çekmek isteseydi, azaba uğratmakta acele ederdi. 
Fakat onlar için belirlenmiş bir süre vardır. Ondan kaçıp sığınacak 
yer bulamazlar. Haksızlıklarından ötürü işte yok ettiğimiz şehirler! 
Onları helâk etmek için belli bir zaman tayin etmiştik” (Keht 18/54-59). 
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Cenâb-ı Mevlâ bu âyet-i kerimelerde, özelde iman etmeyip 
inat edenlere, genelde ise bütün insanlara hitap ediyor ve ibret 
almamızı emrediyor. Yüce kitabımız Kur'ân-ı Kerim, âlimlerimi- 
zin de buyurduğu üzere çok yönlüdür, iç içe derin manalar ihtiva 
eder. Doğrudan hitap ettiklerinden başka dolaylı olarak da uyar- 
dığı yahut müjdeler verdiği kişiler topluluklar vardır. Âyet-i keri- 
melerin her birini ibret nazarıyla, muhatabını doğrudan kendimiz 
kabul ederek, kalbimizi ve kulağımızı açarak okumamız ve dinle- 
memiz gerekir. Cenâb-ı Mevlâ'nın “âyetlerim” buyurduğu kâinat 
ve içinde olup bitenler de birer ibret vesikasıdır. 


Tefsir âlimlerimiz bu âyet-i kerimeleri özetle şöyle açıklamış- 


lardır: 


“İnsanları imandan ve istiğfardan alıkoyan şey, öncekilerin 
âdeti gibi açıkça görecekleri bir mucizeyi beklemeleridir. Böyle- 
ce onlar, Allah Teâlâ'nın önceki toplumları duçar ettiği gibi helâk 
olmayı, açıkça bir azabın gelmesini beklemiş oluyorlar.” 


Diğer taraftan bu âyet-i kerimelerde müminler için müjdeler 
de vardır. Çünkü âyet-i kerimede Allah Teâlâ zalimlere mühlet 
verdiğini ve tayin ettiği vakitte onları cezalandıracağını bildirmek- 
te, müminlerin sabır ve sebat göstermelerini, doğru yoldan ayrıl- 
mamalarını emretmektedir. Bu ilâhi kanun tarih boyunca olduğu 
gibi günümüz müslümanları için de geçerlidir. İslâm'ın garip ol- 
duğu Mekke-i Mükerreme günlerinde böyle âyetler müminlerin 
tesellisi olmuş, kâfirlerin yüreklerine de korku salmıştır. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem), İslâm'ın garip 
gelip yine garip olacağını buyurmuştur?. Bu hadis-i şerifinin te- 


8 Müslim, İman, 67 (nr. 389); İbn Mâce, Fiten, 15 (nr. 4121). 
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cellisini yaşadığımız son iki asırda, müminlerin sığınağı, tesellisi 
Cenâb-ı Mevlâ'nın adaletidir. 


Bu âyet-i kerimelerde tasavvufi hikmetler, incelikler de vardır: 


Allah Teâlâ mukaddes kitabı Kur'ân-ı Kerim'de zâhiri ve bâtıni 
bilgilerden kullarının muhtaç olduğu şeyleri açıklamıştır. Fakat 
kalplerin mâlâyâni şeylere dalması, boş davaların peşine düşme- 
si ilâhi kitabın sırlarını anlamaktan ve ondaki nice hakikatleri id- 
rak etmekten alıkoymuştur. Kimin kalbi arınmış, saflaşmış olursa, 
Cenâb-ı Mevlâ'nın kelâmındaki hakikatleri anlar. Kalbin manevi 
kirlerden arındırılıp temizlenmesi, asli safiyetine kavuşturulma- 
sı ise özel bir niyet ve çaba gerektirir. Zikir ehli olmayı, Cenâb-ı 
Hakk'ın ve kulların hukukuna riayetle tertemiz bir ahlâka, edebe 
sahip olmayı lüzumlu kılar. Bu da kâmil rehberlerin terbiyesine gir- 
mekle gerçekleşir. Onlar ârif-i billâh zatlardır. Allah Teâlâ'nın emri 
gelinceye kadar yeryüzünde onlardan muhakkak birileri bulunur. 


İbn Acibe hazretleri (rahmetullahi aleyh] şöyle buyuruyor: 


“Veli kullar, müminler için bir rahmettir. Cenâb-ı Mevlâ on- 
ları her devirde gönderir. Onlar insanları ilâhi azaptan sakındı- 
rarak, ilâhi müjdeleri haber vererek, tatlı bir dille sohbet ve uyarı 
yaparak öğüt verirler. Fakat bazı insanlar onların uyarılarından 
yüz çevirerek ve sohbetlerinden uzaklaşarak onları ve yaptıkları 
uyarıları alaya alıp eğlendiler. Allah Teâlâ ile ve âyet-i kerimele- 
riyle uyarılıp da ondan yüz çeviren, ona karşı kibirlenen, bizzat 
elleriyle yapmış olduğu isyan ve kusurları unutan kimseden daha 
zalim kimse yoktur. Bunun sebebi, onların kalplerinin üzerine 
perdelerin çekilmesi, isyan ve günah kirlerinin kalpleri kaplama- 
sı, böylece o kalbin hiçbir vaaz ve uyarıyı anlamaması, müjde- 
leri işitmemesidir. Şayet onları hidayete ve tehlikeden dönmeye 
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çağıracak olsan, ezelde haklarında şekavet hükmü verildiği için 
asla hidayet yoluna ulaşmazlar.” 


Bu sözlerin aynasında görüyoruz ki ihlas sahibi müminlerin 
hali şükür vesilesidir. Oturup kalktığı meclisler, istiğfarlar, tövbe 
kapısını her çalış şükür sebebidir. 


İmam Ebü Abdurrahman es-Sülemi [kuddise sıruhü) şöyle na- 
sihat ediyor: 


“Ey kerem sahibi kardeşim! Allah Teâlâ sana ibadet ve itaat 
ihsan eylesin. Kuşkusuz, en fazla benim muhtaç olduğum, ben- 
den daha muhtaç olân kimseyi bilmediğim şeyleri sana tavsiye 
ediyorum. Nitekim insanların şekâvet makamına en yakın ola- 
nı, öğüt veren fakat öğüt kabul etmeyendir. Cenâb-ı Mevlâ'dan 
O'nun zikrini hakkıyla yerine getirmeyi, gaflet örtüsünü, zan ve 
kuşku perdelerini kaldırmasını diliyorum.” 


Cenâb-ı Mevlâ bizlere iman nasip ettiği gibi, daima hayra 
ve Hakk'a davet eden, kalpleri sahibine bağlayan veli kullarının 
sohbet meclislerinden ayırmasın. Onların ikaz ve öğütlerine ku- 
lak veren kullarından eylesin. Âmin. 


ŞÜPHE ve 
TEREDDÜDE DÜŞMEDEN 


tme? 


Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
buyurmuştur: 


“İnsanlardan, inanmadıkları halde, “Allah'a ve ahiret gününe 
inandık’ diyenler vardır. Bunlar Allah'ı ve inananları aldatmaya ça- 
lışırlar, oysa sadece kendilerini aldatırlar da farkında değildirler. 
Kalplerinde hastalık vardır, Allah da hastalıklarını artırmıştır. Yalan 
söyleyegeldikleri için onlara elem verici azap vardır. Kendilerine, 
“Yeryüzünde bozgunculuk yapmayın!' dendiği zaman, 'Bizler sa- 
dece düzetticileriz' derler. İyi bilin ki asıl bozguncular kendileridir, 
lâkin farkında değillerdir” (Bakara 2/8-12). 


Bu âyetler İsrâiloğulları için indirilmiştir. Bozgunculuk yapan- 
lar hakkındadır. Kur'ân-ı Kerim'deki kıssalar, geçmiş milletlerden 
misaller, ibret almamız içindir. Çünkü zaman değişiyor, insanlar 
değişiyor fakat yaşanılanlar değişmiyor. Bilinen ifadesi ile “tarih 
tekerrürden ibaret”. Cenâb-ı Mevlâ mealen buyurmuştur: 


“Sizden önce gelenlerin durumu sizin başınıza gelmeden 
cennete gireceğinizi mi zannettiniz?” (Bakara 2/214). 
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Kur'ân-ı Kerim'de Allah Teâlâ'nın gönderdiği dini tahrif eden, 
hükümlerini çarpıtan, keyfine göre karar veren İsrâiloğulları âlim- 
lerinden bahsedilir. 


“Lâ teşbih” diyelim, aynı şeyleri bizler de görüyoruz, yaşıyo- 
ruz. Eskiden beri bazı kimseler, bazan siyasi, bazan itikadi, bazan 
da fıkhi sapmalarla halkın aklını karıştırmıştır. Nitekim günümüz- 
de İslâm coğrafyalarında yaşanan birçok siyasi, toplumsal sorun 
geçmişteki sapmalarla ortaya çıkan ayrışmaların neticesidir. 


İslâm bozulmamış bir dindir. Bütün kaynaklarıyla ayaktadır. 
Alimlerimiz, İslâmi ilimleri en ince ayrıntısına kadar kayıt altına 
almış, yazmıştır. 


Günümüzde bazı kimseler, ara sıra ortaya çıkıp İslâm hak- 
kında akılları karıştırıyor. Kimi zaman bir âyetin hükmünü değiş- 
tiriyor, kimi zaman hadisleri kabul etmiyor, kimi zaman ashâb-ı 
kirâm efendilerimizi küçümsüyor, kimi zaman da itikadi ve ameli 
mezheplerimizi yok sayıyor, kimi zaman da âlimlerimize, tasavvuf 
büyüklerimize saldırıyor. 


Geçmiş âlimlerimiz tarafından yüzlerce kez cevaplanmış, 
bütün yönleriyle çözülmüş mevzuların bir ucundan tutup tekrar 
gündeme getiriyor, zihinlere soru işareti takıyorlar. Özellikle tele- 
vizyon ve diğer medya unsurları üzerinden bu söylemler ısrarla 
devam ettiriliyor. 


Amacı ne olduğunu tam bilmesek de sonuç belli: İnsanlar 
dinden soğutuluyor, akılları karıştırılıyor, din hakkında şüphe 
uyandırılıyor, dindar kimseler sanki boşa uğraşıyormuş gibi zor 
durumda kalıyor. Bu tür yaklaşımlar başka bir sonuç daha doğu- 
ruyor. Hiçbir eğitimi olmamasına rağmen İslâm hakkında hüküm 
verebileceğini iddia edenlerden, hadislere uydurma diyenlere, 
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mezhepleri yok sayanlara rastlıyoruz. Böyle kimseler, bazı kitap- 
ları okuduğunu, bazı hocaları dinlediğini, bu kimselerin unvan sa- 
hibi âlimler olduğunu söylüyor. Ne yazık ki bu iddia sahiplerinin 
suçu büyük ölçüde kendilerine ait değil. Doğru bilgi ve yaklaşım- 
la tanışamamışlar. 


Dolayısıyla İmam Gazâli'nin (rahmetullahi aleyh] buyurduğu gibi, 
Ehl-i sünnet âlimlerine dinimizi savunma, doğruyu anlatma gö- 
revi düşüyor. Yüzyıllarca İslâm âlimleri bu vazifeyi ifa ettiler, her 
türlü saldırıya, bozuk fikre karşı eserler yazdılar. Bugün bu eserler 
kütüphanelerimizde hâlâ var, bazıları günümüz okuruna da su- 
nulmuş durumda. 


Bizlere düşen görev okuyup araştırmamız yahut salih âlimle- 
re sormamızdır. Asr-ı saâdet'e, İslâm tarihine, itikadımıza, mez- 
heplerimize dair sahih birçok eser yazılmıştır. Bunları okumak 
bile çoğu zaman insanı sapmaktan kurtarır, karalamaların doğru 
olmadığını gösterir. 


Din üzerine konuşan, yazan kişilerin bozguncu mu, ıslah edi- 
ci mi olduklarını iyi hesap etmesi gerekir. “Dinimizden bid'atları, 
hurafeleri temizliyoruz” söylemi altında bütün kesinlik ve açıklı- 
ğıyla kaynaklarımızda yer alan mevzular üzerinde şüphe ve te- 
reddütler uyandırmak hakikaten büyük vebaldir. 


Biz sade müslümanlar, salih âlimleri, sahih kitapları rehber 
edinmeliyiz. Aynı şekilde salih kimselerle yoldaş olarak, beraber 
yürüyerek kafa karıştırıcı fitnelere karşı kendimizi korumuş oluruz. 


Tarih boyunca İslâm milletinin bu tür imtihanları hep olmuş- 
tur. Bunlara karşı âlimlerimizin, Allah dostlarının gayretleri büyük 
fayda vermiştir. İlk önce itikadımızı sağlamlaştırmalı, sonra da 
amel noktasında gerekli bilgileri öğrenmeliyiz. Bunlara ilmihal 
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diyoruz. İlmihali yani dini yaşamak için gerekli bilgiyi Öğrenmek 
mükellef olan herkese farzdır. 

Fahr-i Kainat Efendimiz”in (sallallahu aleyhi vesellem) hemen ar- 
kasında namaza duran, fakat insanların aklını karıştıranlar vardı. 
Ancak sahabe efendilerimiz (Allah onlardan razı olsun) kendi yol- 
larından ayrılmıyor, bu kişilere ise aldırış etmiyorlardı. 

Bizim yapacağımız yolumuzu bilmek, bilmiyorsak bile doğ- 
ruyu bilenlerin, takva ehli kimselerin ardından yürümektir. Çünkü 


dünya hayatı her anıyla bir imtihandan ibarettir. İşte bu tür imtihan- 
lar da hakla bâtılın ayrıldığı, hakikatin ortaya çıktığı zamanlardır. 


Sözümüzü Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) 
şu uyarısıyla bitirelim: 


“Size iki şey bıraktım, bunlara sarılırsanız sapmazsınız. Bunlar 
Allah'ın kitabı ve benim sünnetimdir.”? 


9 Mâlik, el-Muvatta, 16. 


HER BİD'AT BİR YIKIM 


x. 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Kim İslâm'dan başka bir din ararsa, (bilsin ki bu) din asla 
kabul olunmayacak ve o ahirette ziyana uğrayanlardan olacaktır” 
(Âl-i İmrân 3/85). 


Peygamberlere gönderilmiş bütün dinlerin Allah Teâlâ indin- 
de adı İslâm'dır. Cenâb-ı Mevlâ ilk insandan itibaren peygamber- 
leriyle çağrısını yinelemiş, hakikati yeniden göstermiştir. Fakat 
çoğu kez toplumlar bu ilâhi çağrıyı değiştirmeye, hakikati gizle- 
meye çalışmışlardır. En son olarak da Fahr-i Kâinat Efendimiz'i 
(sallallahu aleyhi vesellem) bütün insanlığa göndermiş ve mealen şöyle 
buyurmuştur: 


“Bugün dininizi kemale erdirdim, üzerinizdeki nimetimi ta- 
mamladım ve size din olarak İslâm'ı seçtim” (Mâide 5/3). 


Peygamber Efendimiz de [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyur- 
muştur: 


“Sözün hayırlısı Allah'ın kitabı Kur'an'dır. Yolların en hayırlısı 
O'nun resülünün yoludur. İşlerin en kötüsü ise, dinde olmadığı 
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halde sonradan ortaya çıkartılıp, dindenmiş gibi gösterilmeye ça- 
lışılan şeylerdir. Dinde olmadığı halde dine sokulmak istenen her 
şey bid'at, her bid'at ise sapıklıktır.”9 


Yukarıdaki âyet-i kerimede geçen, “İslâm'dan başka bir din 
ararsa...” ifadesine dikkat etmek gerekir. Başka bir din aramak 
sadece İslâm dışındaki dinlere yönelmek değildir. Bazı hallerde 
kişi kendini İslâm dairesi içinde bilir, öyle zanneder. Fakat be- 
nimsediği anlayış, Allah muhafaza, onu bu kutlu dairenin dışına 
çıkartıverir. Peygamber Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem] bid'at 
uyarısı tam bu badire içindir. 


Bid'at, mana itibariyle dinde olduğu halde din telakkisinden 
ya da dini uygulamadan atılan veya dinde olmadığı halde dinde 
varmış gibi ihdas edilen her türlü unsurun adıdır ve her iki durum 
da Hak ve hakikatten sapmadır, reddedilmiştir. 


Müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'in ve sünnet-i seniyye- 
nin tasdiklemediği her şey reddedilmiştir. Yani dinimizin hedef 
ve gayesine ya da hükümlerine aykırı her türlü itikad, amel, örf 
âdet haline getirilen her şey bu kapsamdadır. Âlimlerimiz bunları 
“bid'at-ı seyyie” olarak adlandırmışlardır. 

Kitâb-ı Mübin'imizin ve sünnet-i seniyyenin çizdiği çerçeve 
dâhilinde olup; dinimizin hedef ve gayesine, hükümlerine aykırı 
olmayan ameller ise “bid'at-ı hasene” olarak değerlendirilir. Bazı 
alimler ise bunu “maslahat” olarak tanımlar. 


İslam, Cenab-ı Hakk”ın kemale erdirdiğini ilan ederek Pey- 
gamberimiz (sallallahu aleyhi vesellem} vasıtasıyla tebliğ ettiği en son 
dindir. Hiç kimse onda ne artırma ne de eksiltme yapabilir. 


10 Müslim, Cum'a, 14 (nr. 2042); İbn Mâce, Mukaddime, 7 (nr. 48). 
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Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyurur: 


“Allah Teâlâ (dine ekleme yapan veya eksilten) bid'at sahibi- 
nin ne orucunu ne namazını ne sadakasını ne de haccını kabul 
eder. Umresini, cihadını, farzını ve nâfilesini de kabul etmez. O 
kimse hamurdan kılın çıktığı gibi İslâm'dan çıkar.” 


Demek ki bid'at zâhiren küçük de olsa tesiri doğrudan ima- 
nadır. Nitekim Allah Resülü'nün [sallallahu aleyhi vesellem) dava arka- 
daşları ashâb-ı kirâm efendilerimiz, imanın muhafazası ve kalbin 
salahı için bid'attan ve çoğu zaman onu takip eden nifaktan bü- 
yük bir hassasiyetle uzak durmuşlardır. Kıldığımız namazların her 
rekâtında şu duayı tekrarlıyoruz: 


“Allahım, bizi doğru yola eriştir. O nimet verdiğin kimselerin yo- 
luna... Gazaba uğramışların ve sapmışların yoluna değil” (Fâtiha 1/5-7). 


Yani Cenâb-ı Mevlâ'nın kelâmıyla istikamet üzere olmak, 
dosdoğru yoldan ayrılmamak için, nimet verilmişlerin yolunda 
yürüyebilmek için dua ediyoruz. Bir de “gazaba uğramışların ve 
sapmışların yoluna” düşmemeyi ilave ediyoruz duamıza. 


Sırât-ı müstakim üzere olmak, Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sal- 
lallahu aleyhi vesellem) pek çok kez buyurduğu gibi Kur'ân-ı Kerim ve 
sünnet-i seniyyeden ayrılmamaktır. Her namazın her rekâtında 
bunu bir dua olarak tekrar etmemiz gerekiyorsa, demek ki bu 
tehlike zannettiğimiz kadar uzak değil. Nitekim tarihe bakıldığın- 
da insanların bir kısmı gönderilen peygamberlere inanmazken, 
diğer bir kısmı da inanmış, fakat sonra sapmışlar, dinlerini tahrif 
etmişlerdir. Yüce kitabımız Kur'ân-ı Kerim, bazı toplumların din- 
lerini nasıl bozduklarını ibret almamız için bizlere anlatıyor. 


11 İbn Mâce, Mukaddime, 7 (nr. 51). 
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Bid'atlardan korunmak için istikamet üzere olmak, yine Fâti- 
ha süresinde işaret edilen kendilerine “nimet verilen kimselerin” 
yolunu izlemek gerekiyor. 


Hz. Ömer [radıyallahu anh) şöyle buyuruyor: 


“İstikamet, Allah Teâlâ'nın emrettiği ve yasakladığı şeylerde 
dosdoğru hareket etmek ve doğru yoldan sapmamaktır.” 


İmâm-ı Rabbani de (kuddise sıruhül bir mektubunda şöyle na- 
sihat ediyor: 


“İnsan farklı şeylere alaka duyduğu ve bunlarla lekelendiği 
sürece (manevi nimetlerden) mahrum kalır. Kalpteki kirleri arın- 
dırmanın ve kalbi parlatmanın en etkili yolu, Peygamber Efendi- 
miz'in [sallallahu aleyhi vesellem] sünnetine tâbi olmaktır. Bunun özü 
de nefsin tutkun olduğu âdetlerden kurtulmak ve kötü gelenek- 
leri yok etmektir. Bu nimete erişene ne mutlu!” 


Bütün İslâm âlimleri bid'atlardan korunmak için sünnet-i se- 
niyyeye sımsıkı yapışmayı, Allah Resülü”nün [sallallahu aleyhi vesel- 
lem) adımlarına sadakatle bağlamayı ittifakla zorunlu görmüşler- 
dir. Yine İmâm-ı Rabbani (kuddise sıruhül şöyle buyuruyor: 


“Peygamber Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) sünnetine ve 
onun dinine uyma nimetine erişen kimse ne kadar bahtiyardır! 
Bugün onun yolunu hak olduğunu kabul etmekle yapılan küçük 
bir iş, büyük işler mesabesinde kabul görür. Görmüyor musu- 
nuz, Ashâb-ı Kehf ulaştıkları derecelere sadece bir iyilikleri sa- 
yesinde ulaştılar. O da, azılı Allan düşmanlarının istilası sırasında 
kalplerinde kökleşmiş iman nuruyla Allah düşmanlarından kaçıp 
hicret etmeleridir. Nitekim bir savaşta düşmanın galip geleceği 
sırada askerin en küçük bir hareketi, barış zamanı daha büyük 
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hareketlerin ulaşamayacağı düzeyde bir itibar görür. Bunun gibi, 
Peygamber Efendimiz âlemlerin habibi olması sebebiyle, onun 
ümmeti de ona uydukları için sevilenler mertebesine erişir.” 


Bazı bid'atlar gözümüze küçük görünebilir. Ya da neticesinde 
bir hayır umuluyor olabilir. Fakat biz önemsiz görüyor olsak da her 
bir bid'at maneviyatımız açısından büyük bir yıkımdır. Elbette dini- 
nin koruyucusu bizzat Cenâb-ı Mevlâ'dır. O zarar bizim imanımıza 
ve istikametimizedir. Öyleyse gayemiz ve çabamız, rikkatimiz ve 
dikkatimiz dosdoğru yoldan milim ayrılmadan yürümek olmalıdır. 


İKİ YOL, BİR TERCİH 


taeng? 


Son asır ideolojiler asrı oldu. Batı'daki fikri mücadele ortaya 
birçok farklı yol çıkardı. Hayatı farklı yorumlayan, farklı tanımla- 
yan ideolojiler müslüman toplumları da etkiledi. İslâm'ın belirle- 
diği yoldan çıkanlar veya kendince tevil ederek istikameti değiş- 
tirmeye çalışanlar oldu. 


Bugün bunun tesiri devam ediyor. Arayış içinde olan insanlar 
için çok farklı yollar bulunuyor. Teknolojinin ulaştığı seviye ile de 
yoğun haber ve bilgiye mâruz kalan insanlar ne yapacaklarını bi- 
lemeden bocalayıp duruyorlar. 


Yol bilmeyen, gideceği yönü dahi tesbit edemeyen gariban 
yolcunun önüne birçok yol çıkarsa elbette ki yolunu şaşırır. Za- 
manımızın insanı da önüne çıkan bir sürü yol içinde yolunu şaşır- 
mış bir yolcu gibidir. Bir yolun başına varır, çıkmazı görünce bir 
başka yola sapar, o yolun da sonuna ya varır ya da varamadan 
ömür sermayesini tüketir gider. 


Yol her şeyden önce ikiye ayrılmıştır. Hz. Âdem aleyhisselâ- 
mın yaratılması ve meleklerin Rabbimiz'in emrine itaat ederek 
O'na secde etmeleri; şeytanın ise emre isyan ederek secde et- 
memesi ezelde böyle bir ayrımı doğurmuştur. Bu yollardan biri 
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hak, biri bâtıldır. Sayılamayacak kadar çokmuş gibi gözüken yol- 
lar aslı itibariyle bu iki yoldan ibarettir. Rabbimiz mukaddes kita- 
bımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen, “(Bir de) ona iki yol gösterdik” 
(Beled 90/10) buyurmaktadır. 


Meşhur sahabi Abdullah b. Mesud [radıyallahu anh) diyor ki: 
“Bir gün Resül-i Ekrem [sallallahu aleyhi vesellem) bizlere yerde düz 
bir çizgi çizdi ve, “İşte bu yol Allah'ın yolu, Allah'a giden yoldur” 
buyurdu. Sonra sağında ve solunda bazı çizgiler çizdi ve, “Bun- 
ların her birinin başında kendisine davet eden bir şeytan oturur” 
buyurdu.”12 


Evet, haktan başka yollar çok ama her birinin başında bir 
şeytan oturmaktadır. Hak ve hakikatten başka, ancak şeytanın 
yolu olan bâtıl yol vardır. Biz müslümanlar olarak hak yola tabi 
olduğumuzda, batıl yol ne kadar çok olursa olsun bizi şaşırtmaz. 
Yolların çok olması ancak hakikatten sapmış insanların Hakk”ı 
bulmasını zorlaştırır. 


Müslümanın yolu bellidir. Bu yol Cenâb-ı Hakk'a giden, ba- 
şında Fahr-i Alem [sallallahu aleyhi vesellem) olmak üzere peygamber- 
lerin yoludur. Bu yol peygamberlerin vârisi olarak müjdelenmiş 
ve Hakk'a vâsıl olmuş evliyanın yoludur. 


Cenâb-ı Mevlâ'nın yoluna davet eden peygamberler hep 
birbirini tasdik ederek geldikleri gibi onların yolundan giden ve 
vârisleri olan evliyaullah da hep birbirini tasdik etmişlerdir. Bu 
durum kıyamete kadar devam eder. Çünkü Hz. Âdem'den faley- 
hisselam) bu yana hak yolda bir değişiklik olmamış; öncekileri bir 
inkâr, geçmişle bir çelişki görülmemiştir. 


12 Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 4530, Dârimi, es-Sünen, nr. 208. 
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Küfrü seçerek batıl yolda yürüyenlerde ise durum bunun tam 
aksidir. Bâtıl yolun yolcularının her devirde yeni bir arayışa girdik- 
leri, yeni bir düşüncenin peşinden gittikleri ve devamlı geçmişi 
kötülediklerine şahit olunur. Geçmişlerini tasdik edemezler, zira 
geçmişlerinden gösterebilecekleri parlak bir tablo yoktur. Düşün- 
celerinin bozukluğu, fikirlerinin çürüklüğü, yanlışlığı kısa bir za- 
manda ortaya çıkmış ve acı sonuçları görülmüştür. Her seferinde 
bir başka hüsrana kadar yeni bir yol bulmuş ve onu denemişlerdir. 


Hak ve hakikati bulamayan insan devamlı bir arayış içindedir. 
Bâtıl fikir sahipleri de bu arayış içindeki kimseleri aralarına almak 
için aslında yeni ve değişik bir şey ortaya koyamadıkları halde, 
aynı fikir ve düşünceleri yeniymiş gibi gündeme getirirler. Yeni 
umutlarla insanları kandırırlar. 


Yolunda gittikleri şeytan da insanoğluna karşı aynı metodu 
uygulamakta, aynı yolu takip etmektedir. Büyüklerimiz bu duru- 
mu şöyle izah etmişlerdir: Şeytan seni bir günah işlemeye çağırır 
da sen o işi yapmamak suretiyle ona muhalefet edersen, başka 
bir günahı işlemek için seni kandırmaya çalışır. Zira İslâm'a aykırı 
olan bütün davranışlar şeytana göre aynıdır. Şeytanın maksadı 
devamlı bir suretle seni herhangi bir günaha davet etmekten iba- 
rettir. Küfür ehli de şeytani bir çabayla insanları kendi saflarında 
toplamaya çalışırlar. 


Mümin kılığındaki bazı insanlar da, geçmişteki insanlardan 
daha akıllı olduklarını ve onlardan daha iyi düşündüklerini kabul 
ettirmeye çalışırlar. Birçok hileli akıl oyunlarıyla, söz cambazlığıyla 
öncekilerin geçerliliğini ortadan kaldırmaya çalışır, asırlardır sabit 
olan ilkeleri sarsmaya çalışırlar. Onların bu yaptıklarının başında 
da geçmişte olduğu gibi bir şeytan oturmaktadır. Aslında oyna- 
dıkları oyunlar belli olmakta, çirkin bir şekilde ortaya çıkmaktadır. 
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Çünkü aklın da belli bir sınırı var. Bu sınırı Cenâb-ı Hak koymuştur. 
İnsaf ehli olanların bu akıl oyunlarına gelmesi mümkün değildir. 
Keşke akıllarını Hakk'ın emirleri doğrultusunda kullansalar. Akıl 
hak yolda kullanılınca faydalı, haktan ayrılınca zararlı olmuştur. 


İnsan ne zaman hak yoldan, İslâm'dan ayrılırsa mutlaka ca- 
hiliyetin kuyusuna düşer. Cahiliyetin karakteri de hep aynıdır. Za- 
man, zemin farklı olsa, değişik görünümler sergilese de yaptığı 
hep aynıdır. Aynı ilkelliğe, zalimliğe, çirkinliğe sahiptir. Zira cahi- 
liyete düşen insan, ilk önce Allah Teâlâ'ya isyan eden şeytanın 
yolundan gitmektedir. Bunun içindir ki hem şeytanın hem de yo- 
lundan gidenlerin hareketleri birbirine benzemektedir. 


Fahr-i Âlem [sallallahu aleyhi vesellem) veda haccında, “Ben size 
öyle bir şey bıraktım ki ona sımsıkı sarılırsanız hiçbir zaman sap- 
mazsınız. O Allah'ın kitabı ve O'nun peygamberinin sünnetidir”? 
buyurmuştur. Fahr-i Alem”in {sallallahu aleyhi vesellem) bıraktığı ema- 
netler eksiksiz olarak elimizdedir. Ne yazık ki bu emanetlere sa- 
hip çıkarak onlara tabi olanlar azınlıktadır. 


İşte asrımızın ve müslümanların en başta çözülmesi gereken 
meselesi budur. Bu meselenin çözümünde bizlere yardımcı en 
önemli unsur ise, Peygamber Efendimiz'den [sallallahu aleyhi vesel- 
lem) devraldığı mirasla hak yol üzerinde sabit olan kudsi rehber- 
lerdir. Onlara uymak, onların tasarrufundan faydalanmak şeyta- 
nın tuzaklarına düşmememize yardımcı olacaktır. 


Fahr-i Cihan [sallallahu aleyhi vesellem}, “Sünnetime ve benden 
sonra gelen Hulefâ-yi Râşidin'in doğru yoluna bütün gücünüzle 
yapışın” buyurmuştur. Bu hadis-i şerifteki emre uyan müslü- 


13 Mâlik, e/-Muvatta,nr.1628.. 
14 Ebü Davud, Sünnet, 6 (nr. 4609); Tirmizi, İlim, 16 (nr. 2891). 
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manlar, bozuk ve sapık yolların çokluğuna rağmen her devirde 
kurtuluşa ermişlerdir. Bu yolda sebat etmeyen müslümanlara ise 
bozuk düşünce ve fikirlerin bulaşması korkusu vardır. 


Geçmişte kurtuluş yolu İslâm'dı. Bugün de kurtuluş yolu, 
gidilecek tek yol İslâm'dır. Ancak bu yolun yolcuları kurtuluşa 
erecek, kimsenin kimseye hayrının olmadığı büyük günde ancak 
onların yüzü aydınlık olacaktır. 


Rabbimiz'in tevfik ve inâyetiyle... 


Pa ——. 
İKİNCİ BÖLÜM 
İBADET İKLİMİ 
o — ————— 


İLK SÖZ, SON SÖZ 
KELİME-İ ŞEHADET 


dv... 


Kelime-i şehadet, müberra dinimiz İslâm'a dâhil oluşun ilk 
adımıdır. O, âlemlerin Rabb'inin varlığı ve birliği ile birlikte âhir za- 
man peygamberi Fahr-i Alem”in de sallallahu aleyhi vesellem] risaletini 
tasdik edip buna kendini şahit tutma manasında mukaddes bir 
inanç cümlesidir. Bunun için kelime-i şehadet dinimizin temeli ve 
dayanağıdır. Şehadet öyle yüce bir cümledir ki bütün insanlığın 
kurtuluşu ona bağlıdır. Bu mübarek cümle İslâm'ın özü, yerin ve 
göklerin anahtarıdır. 


Kelime-i şehadet en genel anlamıyla “kalp ile tasdik, dil ile 
ikrar” etmektir. Yani kalbin bir şeyi doğrulaması, ona katılması, di- 
lin de bunu söylemesi, ifade etmesidir. Şehadet kelimesi içerdiği 
mana bakımından mücella dinimiz İslâm'a ait hakikatler bütününü 
ihtiva eder. Denilebilir ki mukaddes kitabımız Kur'ân-ı Kerim'in ta- 
mamı bu kelimenin ne manaya geldiğini, ne olduğunu izahtır. Zira 
Kur'ân-ı Kerim din ve tevhidden ibarettir. Cenâb-ı Mevlâ âyet-i 
celilede mealen şöyle buyurur: “Bu Kur'an onunla uyarılsınlar ve 
tek bir ilâh bulunduğunu bilsinler ve akıl sahipleri iyice düşünüp 
öğüt alsınlar diye insanlara tebliğ edilmiştir” (Ibrahim 14/52). 
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Şehadet kelimesi Allah Teâlâ'nın rab ve ilah olduğunu, aza- 
metini, hakimiyetini itiraf etmenin, kabul etmenin ilanıdır. Dine 
girişin açık edilmesidir. Aynı zamanda bir kimlik beyanıdır. Yani: 
“Bilinsin ve duyulsun ki ben insanların Allah”tan başka ilah, rab 
diye tanıdıkları ve taptıkları hiçbir şeyi kabul etmiyor, hepsini 
reddediyorum. İlah, rab olarak sadece Allah”a inanıyor, son pey- 
gamber olarak da Hz. Muhammed'i (sallallahu aleyhi vesellem] tanıyo- 
rum. O Rabbimiz'in kulu ve resülüdür.” 


Şehadet kelimesi en kesin ifadelerden oluşur. “Ben şehadet 
ederim ki” sözü tanık olunan bir gerçeklikten emin olmanın, onun 
tam da öyle olduğunun şeksiz şüphesiz kabul edilmesinin ifade- 
sidir. Şehadet kelimesini söyleyen, dile getirdiği gerçekliği çok 
kesin biçimde kabul ettiğini açıkça beyan etmektedir. Bu tam 
ve sağlam imanın ta kendisidir. Çünkü bu söz İslam”ı bütünüyle 
içine alır. Allah Teâlâ'yı kabul eden O'nun peygamberini de ve 
O'ndan gelenleri de kabul eder. 


Kelime-i şehadet iki yanlıdır. Birincisi “tevhid”, yani Cenâb-ı 
Allah'ın varlığına ve birliğine iman; ikincisi de Fahr-i Âlem'in [sallal- 
lahu aleyhi vesellem) Kulluk ve risaletini tasdiktir. İman bu iki veçhenin 
kalpte bir bütün halinde yerleşmesi neticesinde gerçekleşir. Bu 
itibarla ne sadece Allah Teâlâ'ya iman kâfidir ne yalnızca resü- 
lüne. Bu hususta gaflet edilmemeli ve Rabbü”l-ölemin”e imanla 
birlikte, Fahr-i Cihan'a {sallallahu aleyhi vesellem) imanın gerekliliği de 
layıkıyla kavranmalıdır. 


Yahudiler Hz. Musa'ya (aleyhisselâm) inanır diğer peygamber- 
leri (Allah'ın selâmı cümlesinin üzerlerine olsun) kabul etmezler. 
Hıristiyanlar Hz. İsa'yı faleyhisselâm| kabul eder, diğer peygamber- 
lere inanmazlar. Biz müslümanlar ise bütün peygamberlere iman 
ederiz. Rabbimiz Kur'ân-ı Kerim'de mealen şöyle buyurur: “(Mü- 
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minlerin) her biri Allah'a, meleklerine, kitaplarına, peygamberle- 
rine iman ettiler. Allah'ın peygamberlerinden hiçbirini diğerinden 
ayırmayız, dediler” (Bakara 2/285). 


Kelime-i şehadet veya kelime-i tevhid aynı şeyi ifade ederler. 
Bu mübarek kelimeler cennetin anahtarı hükmündedir. Bu keli- 
menin tezahürleri ise o anahtarın kilidine müsait hassas dişleridir. 
Vehb b. Münebbih'e radiyallahu anh) denildi ki: “La ilâhe illallah cen- 
netin anahtarı değil midir?” Buyurdu: “Evet, fakat dişsiz anahtar 
olmaz. Ancak dişleri olan anahtarla gelirsen kapı sana açılır, aksi 
halde açılmaz.”15 


İhlas ve samimiyetle söylenen bir kelime-i şehadet bütün di- 
ğer amellerden üstündür. Bu kelime kalbin nurudur, insanın sima- 
sının nurudur. Küçük çocukların dili bu kudsi kelimeyle konuşma- 
ya başlatılmalı, ölüm anında kişiye bu kelime telkin edilmelidir. 


Sadece iman etmek yeterli değildir. Kelime-i tevhidi hayata 
hâkim kılmak çok önemlidir. Onu salih amellerle süsleyerek ilahi 
imtihanlarda muvaffak olabilecek bir seviyeye yükseltmek mec- 
buriyeti vardır. Rabbimiz, Kur”an-ı Kerim”de insanların sadece 
“inandık” demekle, imtihan edilmeden bırakılacaklarını sanma- 
malarını bildirmiştir. Buna göre iman bir lutuf, imtihan ise onun 
miyarıdır. Kuldan istenilen şey, ihlas, sabır ve teslimiyetle salih 
amellerle imanı korumak ve takviye etmektir. 


Amellerin en faziletlisi olan namaz günde beş vakit farzdır. 
Oruç senede bir ay, hac ömürde bir kez farzdır. Ama kelime-i 
şehadet süreklilik ister. Zira imanın faydalı olabilmesi için öm- 
rün sonuna kadar devam etmesi şarttır. İmanda itibar son ana- 


15 Buhari, Cenâiz, 1. 
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dır. Son demine kadar imanını muhafaza edemeyen bir kimseye 
geçmişteki imanı fayda vermez. 


İman bir bütün olup bölünme de kabul etmez. Yani inanıl- 
ması gerekli olan şeylerin bir kısmına inanıp bir kısmını kabul 
etmemek olmaz. İman daima farzdır. İmanı her hâlükârda zinde 
tutmak mecburiyeti vardır. 


Kâinatta her zerre ilim ve kudret sahibi Allah Teâlâ'nın var- 
lığına şehadet edip dururken, her şeyin üstünde özelliğe sahip 
olan insanoğlunun bunu anlamaması, düşünüp bulmaması caiz 
olmaz. Bunun içindir ki insan nerede ve hangi zamanda yaşamış 
olursa olsun, kendi aklıyla düşünerek Allah Teâlâ'yı bulması ve 
bilmesi üzerine farzdır. Mevlâmız peygamber göndermemiş ol- 
saydı, yine Allah Teâlâ'yı bilmek insanoğluna zorunlu olurdu. Şu 
kadar ki, peygamberlerin tebliğinden mahrum kalanlar ibadetle 
sorumlu olmazlardı. 


Rabbimiz bir âyet-i celilede mealen, “(Resülüm) sen Rabb'inin 
yoluna hikmet ve güzel öğütle çağır ve onlarla en güzel şekilde mü- 
cadele et” (Nahi 16/125) buyuruyor. Bu âyet-i kerime Fahr-i Âlem'in 
(sallallahu aleyhi vesellem} dünyada yaşayan her insanın Allah Teâlâ'ya 
inanmasını ve kendisini cehennem ateşinden kurtarmasını şefkat 
ve merhametiyle istediğinin bir delilidir. Günümüzde müminlerin 
merhameti dünyayı kucaklayacak kadar geniş olmalı. Kelime-i şe- 
hadeti gücü nisbetinde insanlığa ulaştırmak da gayesi olmalıdır. 


Kelime-i şehadeti muhabbet ve aşkla tam kalpten söyleyen 
her gönülde, aynaya ışık vurmuş gibi ilâhi bir parıltı yanar ki, 
ilâhi nur ile o kalp tezyin olur, süslenir. Böylesi güzelliklerden 
mahrum, harabeye dönen, iman nurundan uzak kalplerin nur- 
lanması için bütün müminlere gereken şey, kelime-i şehadetten 
habersiz olan bu insanlara yardımcı olmak, imanı telkin etmek- 
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tir. Zira bir kişinin hidayetine vesile olmak bir mümin için dünya- 
lik her şeyden daha kıymetlidir. 


Bütün inanmayan insanlar ruhsuz ceset gibidirler. Ne zaman 
kelime-i tevhidi kabul ederlerse cesetlerine hayat gelir, onlara ruh 
üflenmiş gibi dirilirler. Bu diriliş insana şunu söyletir: “Allah”tan 
başka ilah yoktur. O”nun gönderdiği her şey doğrudur, kabul edi- 
yorum, inanıyorum. O”nun bana emirlerini ve yasaklarını kabul 
ediyorum. Doğru olarak kabul ettiğim bu hükümleri hayatıma uy- 
gulayacağım. Bu esaslara göre yaşayacağım.” 


İşte dünya ve ahirette büyük kurtuluş da budur. 


KAPIMIZIN ÖNÜNDE BİR NEHİR 


bik tene di 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
buyuruyor ki: 

“Namaz, müminler üzerine vakitleri belli bir farzdır” (Nisâ 4/103). 

Yine Cenâb-ı Mevlâ mealen şöyle buyurmuştur: 


“..Beni anmak için namaz kıl” (Tâhâ 20/14). 


Namaz sadece bu ümmete farz kılınmış bir ibadet değildir. 
Âyet-i kerimelerden daha önceki ümmetlere de farz kılındığını 
anlıyoruz. Fakat geçmiş ümmetlere kaç vakit ve kaç rekât farz 
kılındığı noktasında kesin bir bilgimiz yok. 


Beş vakit namaz, hicretten bir buçuk yıl kadar önce Mi'rac 
gecesinde farz kılınmıştır. Ancak, vahyin gelmeden önce de na- 
maz ibadetinin mevcut olduğu ve sabah akşam olmak üzere iki 
vakit kılındığı kaynaklarımızda geçmektedir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyur- 
muştur: 

- Beş vakit namaz, tıpkı kapınızın önünde akan gür ve suyu 
güzel bir nehir gibidir. Bir kişi günde beş vakit bu nehre dalarak 
yıkansa, sizce bedeninde kirden iz kalır mı? 
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Sahabi efendilerimiz, 

- Hayır, ey Allah”ın resülül Onda hiçbir kir kalmaz, deyince, 
Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem), 

- İşte suyun kiri yok etmesi gibi, beş vakit namaz da insanın 
bütün günahlarını siler götürür, buyurmuştur." 


Beş vakit namaz, müminin bütün hayatını belli bir disiplin 
içinde geçirmesi, ebediyet hedefinden şaşmadan yaşamasıdır. 
Günde beş kez Cenâb-ı Mevlâ'nın huzuruna çıkan kimse kullu- 
ğunu ikrar ve ispat etmektedir. Fakat bu huzura çıkışların her biri 
için özel hazırlık gerekir. Bu hazırlık, fıkıh kitaplarımızda namazın 
şartları olarak tarif edilmiştir. Bu şartların bazıları temizlikle ilgili- 
dir. Bedenin, elbisenin ve namaz kılınacak yerin namazın sahih 
olmasına engel olacak maddi kirlerden temizlenmesi lazımdır. 
Namaz için ve genel olarak temizliğe özen gösteren kimse sevap 
işlemiş olur, Cenâb-ı Mevlâ'nın sevgisini kazanır. 

Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyur- 
muştur: 

“Allah temizdir, temizliği sever.” Yine o, “Temizlik imanın ya- 
rısıdır”8 buyurur. 


Her gün en az beş kez abdestle temizlenen kimse, bütün 
hayatı için temizlik şuuru kazanır. Nitekim yüzyıllar önce müslü- 
man olmayan seyyahların bir İslâm beldesine geldiklerinde dik- 
katlerini çeken ilk husus, müslümanların temizliği olmuştur. Suy- 
la sabunla neredeyse hiç temasları olmayan bir hayatın içinden 
gelen bu kişiler müslümanların temizliğini kitaplarında hayretle 
anlatmışlardır. 

16 Buhâri, Mevâkit, 6 (nr. 528), Müslim, Mesâcid, 52 (nr. 1554). 
17 Tirmizi, Edeb, 41 (nr. 3029). 
18 Müslim, Taharet, 1 (nr. 556): Dârimi, es-Sünen, nr. 678. 
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Namaza hazırlıkta şart olan bir diğer husus, “setr-i avret”tir. 
Yani erkek ve kadınların, kendileri için belirlenen ölçülere göre 
giyinip örtünerek namaza başlaması gerekir. Bu şarta riayet edil- 
mediğinde namaz sahih olmaz. Namaz için günde beş kez İslami 
tesettürü uygulayan müslüman, bir ömrü boyu aynı edep üzere 
giyinmeyi sever. Tesettür farziyetini içselleştirir, muhabbetle tat- 
bik eder. Tıpkı temizlik gibi, setr-i avret de mümin hanımların ve 
erkeklerin ayırt edici vasfıdır. 


Namazın şartlarından biri de kıbleye yöneliştir. Bu şart zahiri 
bir yöneliş olmakla birlikte, dünya üzerinde bütün müslümanları 
aynı istikamete, aynı hedefe yönlendiren, aynı iklimi teneffüs et- 
tiren önemli, hikmetli bir esastır. 


Hüccetülislâm İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) şöyle buyurmuştur: 


“Bil ki, bedenin Kâbe'ye yönelmesi için diğer yönlerden ay- 
rilması zaruri olduğu gibi, kalbin de Allah Teâlâ'ya yönelmesi için 
mâsivadan, yani O'ndan gayri her şeyden ayrılması şarttır.” 


Vaktinde kılmak da namazın şartlarından biridir. İnsanın nefsi 
tembelliğe, dağınıklığa mütemayildir. Bu hal hem dünya hayatı 
hem de kulluk için önemli bir sorundur. Cenâb-ı Mevlâ'nın farz 
namazlar için belli vakitler tayin etmesi, namazın sıhhatinin bu 
vakitlere bağlı olması hiç şüphesiz büyük hikmetlere mebnidir. 
Özellikle manalı manasız meşguliyetlerin insanı işgal ettiği bu 
çağda namaz vakitleri, ebediyetle irtibatı hatırlatan, tazeleyen, 
ahiret yolculuğuna hazırlayan paha biçilmez zamanlardır. Bu, 
Hak Teâlâ'nın rahmetinin tecellisidir. 


Namazın bir diğer şartı niyettir. Niyet, yönelinen amelden 
gayri zâhir ve bâtın meşguliyetlerden yüz çevirmek, hedeflenen 
amele başlamaya ve bitirmeye karar vermektir. Bu kararın içinde 
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o işin ne maksatla yapıldığı da vardır. Namazın diğer şartlarının 
hayatın tamamına bakan yönleri olduğu gibi niyetin de vardır. 
Namaz niyetleri, diğer işlerimize nasıl ve ne maksatla başlayaca- 
ğımızın temrinleri gibidir. 


Beş vakit farz namazın dört vaktinde, farzdan önce sünnet 
namaz kılarız. Bunun da son derece önemli hikmetleri vardır. 
İmam Sühreverdi (rahmetullahi aleyh) sünnet namaz kılmanın hikmeti 
hakkında şöyle buyurmuştur: 


“Namaz vakti girince farz namazdan önce sünnet kılınır. Bu- 
nun hikmeti şudur ki, kulun sürekli insanlarla muhatap olması, 
geçim derdiyle uğraşması, tabiatı gereği dünya hayatına meylet- 
mesi, yemesi içmesi gibi tabii ihtiyaçlardan dolayı kalbi karma- 
karışık bir hal alır. Farz namazdan önce sünnet kılındığı zaman 
kalp namazın etki alanına girer ve Cenâb-ı Mevlâ'ya münâcâta 
hazırlanır. Dolayısyla kılınan sünnet ile kulun kalbinden gaflet gi- 
der, kalp safiyet kazanır. Böylece kul farz namaz için hazır bir 
hale gelir. En doğrusunu Allah Teâlâ bilir.” 


Namaza hazırlık şartları gibi, namazın kılınış şekli, rükünleri, 
edepleri de son derece önemlidir. Mümin kişinin iman esasların- 
dan sonra öğrenmesi gereken ilk konu namazdır. Kendi mezhe- 
bine göre namazın farzları, sünnetleri, müstehapları ve edepleri 
öğrenilmeli; namazda yapılması mekruh olan ve namazı bozan 
hususlar iyi bilinmelidir. Bu meyanda namazımız sahih olacak 
derecede, Fâtiha ve diğer süreler, dualar ezberlenmelidir. 


Anlatıldığına göre Hâtim-i Esamm'a (kuddise sırruhül, “Nasıl na- 
maz kılıyorsun?” diye sorulmuş. O da şöyle cevaplamış: 


- Namaz vakti gelince biri zâhiri, diğeri bâtıni olmak üzere 
abdestimi alırım. Zâhiri abdest su ile, bâtıni abdest ise tövbe ile 
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aldığım abdesttir. Sonra namaz kılacağım yere giderim. Orada 
oturur, zihnimi toparlar, sonra namaz için ayağa kalkarım. Mes- 
cid-i Haram”ı kendime şahit tutar, makam-ı İbrahim'i iki kaşımın 
arasında, sıratı ayaklarımın altında, cenneti sağımda, cehenne- 
mi solumda, ölüm meleği olan Azrâil aleyhisselâmı ise arkamda 
kabul ederim. O an âlemlerin Rabb'inin huzuruna durur, tâzim 
ile tekbir alır, ağır ağır manasını düşünerek Kur'ân-ı Kerim okur, 
tevazu ile rükü eder, huşü ile secdeye kapanırım. Sonra vakarla 
teşehhüd için oturur ve şükür ile selâm veririm. 


Seyyid Abdülhakim Bilvânisi de [kuddise sırruhül şöyle buyur- 
muştur: 


“İnsan namazda Fâtiha'nın manasını bilerek okumalıdır. Eğer 
bilmiyorsa, en azından, ‘Ancak sana ibadet eder, ancak senden 
yardım dileriz” âyetinin manasını bilmeli, düşünmelidir.” 


Namaz müminin mi'racı, maddi manevi temizliğin kapısı- 
dır. Beş vakit namazın cemaatle kılınması bütün müslümanların 
gür bir nehirde temizlenip yıkanmaları demektir. Günde beş kez 
omuz omuza Cenâb-ı Mevlâ'nın huzuruna çıkmamız, en üst sevi- 
yede hem kulluğu hem kardeşliği idrak etmemiz demektir. 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri namaz ile arınan, manevi mi'raca mu- 
vaffak olan, huzuruna kabul buyurulan kullarından eylesin. Âmin. 


DİRLİK İÇİN NAMAZ 
BİRLİK İÇİN CEMAAT 


terng? 


Âlemlerin Rabb'i olan Allah Teâlâ'ya kulluğumuzu, kusuru- 
muzu ifade etmek için yöneliyor, huzurunda eğiliyoruz. Bu eğiliş 
O'ndan başkasının önünde eğilmeyişimizin de işareti, O'ndan 
başkasına kul olmayışımızın alametidir. 


İbadetlerimiz, Cenâb-ı Mevlâ'nın sevgi ve rızasını kazanma- 
ya vesiledir. İbadetlerimiz O'nun verdiği nimetlere şükrümüzdür. 
İbadetlerimiz kulluğumuzu tasdikimiz, ona sunduğumuz kullu- 
ğumuzdur. Beş vakit kıldığımız namazlarımız ise ibadetlerimizin 
can damarıdır. Namazlarımızı kıldıkça, yolumuza daha sağlam 
adımlarla basar, yerimizde daha muhkem dururuz. Bu yüzden, 
“Namaz dinin direğidir” denilmiştir. 


Buhari-i ŞeriPte geçen bir hadiste Humrân (rahmetullahi aleyh) 
anlatıyor: “Müminlerin emiri ve Allah Resülü'nün [sallallahu aleyhi ve- 
sellem] damadı olan Hz. Osman r radiyallahu anh) bir kap su istemiş- 
ti. Aldı ve üç kere ellerine dökerek yıkadı. Sonra sağ elini kaba 
sokup mazmaza ve istinşakta bulundu (ağzına ve burnuna su 
alıp yıkadı). Sonra üç kere yüzünü, arkasından da dirseklerine 


19 Beyhaki, Şuabü7-lman, nr. 2807; Ali el-Müttaki, Kenzü”/-Ummil, nr. 21618. 
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kadar üç kere ellerini yıkadı. Sonra başına meshetti, sonra da 
topuklarına kadar ayaklarını üçer sefer yıkadı ve Allah Resülü”nü 
gördüm, şu benim aldığım gibi abdest aldı ve şöyle dedi: “Kim 
şu abdestim gibi abdest alır, arkasından iki rekât namaz kılar ve 
namazda kendi kendine (dünyevi bir şey) konuşmazsa geçmiş 
günahları affedilir.” 


Namaz İslâmi hayatın devamlılığını sağlar, kişinin iman ve ih- 
lâs üzere olmasını kolaylaştırır. Çünkü namaz için herhangi bir 
dünyalık birikime ve mala ihtiyaç yoktur, bedenimizle yaptığımız 
şükrümüzdür. Kulluğumuzu arzedişimizdir. Bu yüzden müslüman 
kardeşlerimizin bir rekât bile namazından geri kalmaması için 
çaba gösteririz. Hepimizin kulluğunun devamlı olmasını isteriz. 


Bir hadis-i şerifte Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) 
şöyle buyurmuştur: 


“Bir müslüman, farz namazın vakti geldiğinde güzelce abdest 
alır, huşü içinde ve rüküunu da tam yaparak namazını kılarsa, bü- 
yük günah işlemedikçe, bu namaz önceki günahlarına kefâret 
olur. Bu her zaman böyledir.”? 


Fahr-i Kainat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] namaza büyük 
önem göstermiştir. Kendisinden nasihat isteyen birçok kişiye ön- 
celikle beş vakit namaza devam etmesini tavsiye etmiştir. 


Yine bir hadis-i şerifte Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi 
vesellem) şöyle buyurmuştur: “Ne dersiniz bir kişi günde beş vakit 
kapısının önünden akan nehre dalıp yıkansa, sizce bedeninde kir- 
den iz kalır mı?” Ashâb-ı kirâm, 


20 Buhâri, Vudü, 24 (nr, 159). 
21 Müslim, Tahâret, 4 (nr. 228). 
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- Hayır, ey Allah'ın resülü! Su hiçbir kiri bırakmaz, deyince 
Peygamber Efendimiz buyurdu ki: “İşte bu beş vakit namazın mi- 
salidir. Allah onunla hataları siler.” 


Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem) namazı sürekli tavsiye 
ettiği gibi, müminlerin bu namazı cemaatle eda etmelerini bu- 
yurmuştur. Ayrıca mescid yapımına da büyük önem vermiştir. 
Medine-i Münevvere'ye geldiğinde evden önce mescid yerini 
belirlemiştir. 


Ebü Hüreyre radiyallahu anh) anlatıyor: “Mescid-i Nebevi yapı- 
lirken Peygamberimiz de [sallallahu aleyhi vesellem) ashabıyla birlikte 
kerpiç taşıyordu. Bir gün Peygamberimiz'e, bir kerpici yanlama- 
sına karnı üzerine koymuş götürürken rastladım. Kendisine ağır 
geldiğini sandığım için, 

- Yâ Resülallah, onu bana ver, ben taşıyayım, dedim. 


- Ebü Hüreyre, başkasını al. Gerçek rahatlık ahiret rahatlığıdır, 
buyurdu.” Asr-ı saâdet'te hayat Mescid-i Nebevi çevresinde 
şekillenmişti. Müminlerin dertleri burada konuşuluyor, devletin 
işleri burada karara bağlanıyordu. Allah Resülü (sallallahu aleyhi ve- 
sellem) müminlere mescidin minberinden sesleniyordu. Onun yolu 
üzere olmaya büyük özen gösteren dört halife de öyle yapmıştı. 
Böylece müminlere doğrudan ulaşma imkânı buluyorlar ve ara- 
cısız kendilerini ifade buyuruyorlar, insanlara nasihat ediyorlardı. 


İlk dönemden itibaren müminler mescide, camiye gelmeye 
özen gösterdikçe daha çok bir ve beraber oluyorlardı. Omuz omu- 
za namaz kılarak kardeşlik bağları daha bir sağlamlaşıyordu. Yine 
bir mümin sıkıntıya düşse haberdar olup yardımına koşuyorlardı. 


22 Buhâri, Mevâkit, 6 (nr. 528); Müslim, Mesâcid, 52 (nr. 1554). 
23 Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 9186. 
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Namaz ve cemaat ile Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem] MÜ- 
minleri bir araya getiriyordu. Böylece ibadetlerini ifa etmek için 
gelen müminler dünya birlikteliğini de sağlıyorlardı. Fahr-i Kâi- 
nat Efendimiz cemaate herkesin katılmasını istiyor ve devamlılığı 
tavsiye buyuruyordu. 


Abdullah b. Ümmü Mektüm anlatıyor: “Yâ Resülallah, de- 
dim, ben körüm. Evim de mescidden uzak, elimden tutup beni 
mescide getiren biri varsa da o da yumuşak davranmıyor. Na- 
mazlarımı evimde kılmam için bana izin verir misin? Allah Resülü 
(sallallahu aleyhi vesellem) sordu: “Çağrıyı (ezanı) duyuyor musun?’ 


- Evet. 
- Öyleyse sana ruhsat veremem, buyurdu.”?* 


Namaz sadece ferdi boyutu olan bir ibadet değildir. Bu yüzden 
cemaatle kılınması gereklidir. Mecburiyet dolayısıyla kimi durum- 
larda tek başımıza kılabiliriz. Fakat elverdiğince cemaate devam 
etmemiz gerekir. Cemaat kulluk şuuru kazanmamızı sağlar, birlik 
olmamızı kolaylaştırır. Nasıl ki namaz fert olarak mümin için dirlik- 
se, cemaatle namaz kılmak da toplum için dirlik ve birlik sebebidir. 


İhlâslı bir şekilde namaz kılan kişi bütün benliğiyle Allah 
Teâlâ'nın huzurunda olduğunu hisseder. Kılacağı namazı Allah 
Teâlâ'ya bir yakınlık vesilesi olarak bilir. Böylece O'nun sevme- 
diği ve yasakladığı şeyleri terkeder. Nitekim namazın mümine 
sağladığı en büyük kolaylık, dinin hükümlerine uymayı kolaylaş- 
tırması, bir alışkanlık haline getirmesidir. 


Sözümüzü Allah Resülü'nün [sallallahu aleyhi vesellem] şu müjde- 
siyle bitirelim: 


“İnsanlar ezan okumanın ve namazda birinci safta bulunma- 
nın ne kadar faziletli olduğunu bilselerdi, sonra bunları yapabil- 


24 Ebü Davud, Salât, 47 (nr. 552); İbn Mâce, Mesâcid, 17 (nr. 841). 
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mek için kura çekmek zorunda kalsalardı kura çekerlerdi. Şayet 
camide cemaate erken yetişmenin ne kadar faziletli olduğunu bil- 
selerdi, birbirleriyle yarışa girerlerdi. Eğer yatsı namazı ile sabah 
namazındaki fazileti bilselerdi, emekleyerek ve sürünerek de olsa 
bu iki namaza gelirlerdi.” 


Namaza, cemaate devam etmek yarınlarımıza ve ebedi ha- 
yatımıza dair sermayemizi artıracaktır. 


25 Buhâri, Ezân, 9 (nr. 615); Müslim, Salât, 28 (nr. 1009). 


ÜÇ AYLAR ve MÜMİN HAYATI 


Tog? 


Ebediyet yolunda başarı, imanın hayatın bütününe hâkim ol- 
masıyla mümkündür. Rabbimiz bu hususu Asr süresinde iç içe 
dört merhalede toplamıştır: İman, salih amel, hakkı tavsiye, sabrı 
tavsiye. Bu dört unsur bir arada mümine istikamet üzere bir ha- 
yat sunar. 


Amel-i salih İslâmi bir hayatın ispatı ve neticesidir. Birçok 
meselede yanılan insanımız maalesef salih amel hususunda da 
yanılmaktadır. Öyle ki birçok hayırlı işi bilmemekte veya reddet- 
mektedir. Bazı hususlarda sadece bazı şeyleri yapmanın bütün 
meseleyi halledeceği vehmine kapılıp hata etmektedir. Sadece 
cuma namazına devam etmek, namaza hassas olmayıp sadece 
ramazan orucunu tutmak gibi. Bu yaklaşım zamanla ibadet an- 
layışımızı değiştirmekte, böylece ibadetlerin huşü ve huzuru da 
kalmamaktadır. 


Hayatın bir ibadet olmaktan çıkması, ibadetlerimizin haya- 
tımıza hâkim olmaması imanımıza da menfi istikamette tesir et- 
mektedir. İman ve ibadetin hayatımızdan çekilmesi ise gerçek bir 
perişanlık ve iflastır. 


Bunun için mücella dinimiz İslâm'ı bütünüyle yaşamaya tâlip 
olmak şarttır. İslâm'a inanan ve onda hayat bulanlar, hayatı bir 
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ibadet olarak anlamak ve yaşamak mecburiyetindedirler. Farz, 
vacip, sünnet ve müstehap, ne olursa olsun, kalbi ve lisani, be- 
deni ve mali ibadetler, zaman ve mekâna bağlı olsun veya olma- 
sın, mutlaka azami derecede yerine getirilmelidir. 


İdrakiyle müşerref bulunduğumuz mübarek üç aylar, nurlu 
gün ve geceler, peygamberlerin ve müminlerin o günlerde yaşa- 
mış olduğu pek çok zahiri ve manevi vakıalar sebebiyle ayrı bir 
mana ve bereket taşır. Bu gün ve geceler insanların kurtuluşuna 
ayrı ayrı vesiledirler. 


Üç aylar, kameri aylardan receb, şaban ve ramazan ayları- 
dır. Bu mukaddes ayların manevi değerine Fahr-i Alem {sallallahu 
aleyhi vesellem) şu hadis-i şerifleriyle işaret buyurmuşlardır: “Receb 
Allah'ın ayı, şaban benim ayım, ramazan da ümmetimin ayıdır.” 
Ve: “Allahım receb ve şabanı bize mübarek kıl ve bizi ramazana 
kavuştur.””" 


Bu aylar mübarek geceleri de içinde barındırır. Receb ayında 
Regaib ve Mi'rac kandili; şaban ayında Berat gecesi; ramazan 
ayında ise Kadir gecesi bulunur. 


Receb ayı gerek İslâm'dan önce ve gerekse İslâm'dan son- 
ra mukaddes olarak tanınan bir aydır. İslâm dini gelmeden önce 
bu aya girer girmez Arap kabileleri arasında harp etmek, baskın 
ve çapulculuk yasaklanır, herkes bu ayda kendisini emniyet ve 
selâmette hissederdi. İslâm güneşinin doğmasından sonra da 
ilâhi hikmet ve takdir gereğince bu ay regaib ve mi'rac gibi ilâhi 


26 Ali el-Müttaki, Kenzü'-Ummâl, nr. 35164; Süyüti, Camiu”1-Ehadis, nr. 12682. 
27 Taberâni, e/-Mu'cemü'-Evsat, nr. 3939. 
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tecellilerle şereflendirildi. Bütün İslam alemi ramazana bu ayda 
hazırlanmaya başladı. 


Receb ayının ilk cuma gecesine Mevlâ'nın kullarına rahmet 
ve mağfiretinin, lutuf ve ikramının, sevap ve müköfatının bol bol 
verildiği gece manasına gelen Regaib gecesi adı verilmiştir. Bu ay 
içinde bulunan diğer bir mübarek gece de 27”nci gecesidir. Mi“rac 
kandili olarak bilinen bu gecede Fahr-i Alem {sallallahu aleyhi vesellem) 
Mekke'deki Mescid-i Haram”dan Kudüs'teki Mescid-i Aksâ'ya ve 
oradan göklerin derinliklerine, huzur-ı ilahiye yükseltildi. 


Mi'rac gecesi, Rabbimiz'in Fahr-i Cihan'a [sallallahu aleyhi ve- 
sellem) büyük hakikatlerin sırlarını gösterdiği, vasıtaları kaldırarak 
ilâhi vahye muhatap kıldığı, kendi âyetlerini ve kâinatın sırlarını 
seyrettirdiği, müminlere namazın farz kılındığı ilâhi lutuflarla dolu 
bir gecedir. 


Üç ayların ikincisi olan şaban ayı ve onun içindeki Berat ge- 
cesi de içinde türlü hikmetin ve lutfun bulunduğu bir gecedir. Bu 
gece hakkında Fahr-i Kainat [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyur- 
muştur: “Şabanın ortasında gece ibadet edin, gündüz oruç tutun. 
Allah o gece güneşin batmasıyla dünya semasında tecelli eder 
ve fecir doğana kadar, “Yok mu benden af isteyen onu affedeyim, 
yok mu benden rızık isteyen ona rızık vereyim; yok mu bir musi- 
bete uğrayan ona afiyet vereyim..." der.”28 


Bazı âlimlerin kıblegâhın Kudüs'teki Mescid-i Aksâ'dan 
Mekke-i Mükerreme'deki Kâbe istikametine çevrilmesinin, hicre- 
tin ikinci yılında Berat gecesinde vuku bulduğunu buyurmaları da 
bu geceye ayrı bir önem kazandırır. 


28 İbn Mâce, İkâmetü's-Salât, 191 (nr. 1388). 
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Fahr-i Âlem'in (sallallahu aleyhi vesellem) şaban ayına ve özellikle 
bu ayın 15'inci gecesine ayrı bir önem vererek onu ihya ettiğine 
dair rivayetleri göz önüne alan âlimler, bu geceyi ibadetle geçir- 
menin tarif edilemeyecek derecede mükğfatının olduğunu bildir- 
mişlerdir. 


Mübarek üç ayların sonuncusu olan ramazan ayı ve içinde 
bulunan Kadir gecesinin ise çok ayrı bir yeri vardır. Ramazan ayı 
faziletlerle dolu bir aydır. Sanki yeni bir hayatın başlangıcı, haya- 
tın kazanacağı yeni boyutların kapısıdır. 


Üç aylar bütünüyle Rabbimiz'in bizlere ikram ettiği faziletli 
ve feyizli bir zaman dilimidir. Yapılan amellerin/duaların âlemlerin 
Rabb'ine ulaştığı, dökülen pişmanlık gözyaşlarının günahları silip 
yok ettiği bir kandiller geçididir. Günah işlemeye müsait insanoğ- 
lunun günahlarından temizlenmesi için kaçırılmaz bir fırsattır. 


Üç aylar, günahlardan arınma, sevaplarla bezenme mevsi- 
midir. Ramazandan önce oruçla buluşanlar, cuma namazına ko- 
şanlar, namaza başlayanlar, ibadetlerini ziyadeleştirenler, tövbe 
ile Mevlâ'ya daha çok yaklaşanlar gibi manevi kazanç elde eden- 
lerin çokça görüldüğü anlardır. 


İnsanoğlu, farklı bir gelişme olmadığı sürece belli alışkanlık- 
larıyla hayatını sürdürür. Yeni bir durumla karşılaşınca kendine 
çekidüzen verir. İşte üç aylar ve bu aylar içinde bulunan mübarek 
geceler müslümanların hayatındaki mutat gün ve geceler arasın- 
da özel ve pek kiymetli zamanlardır. 


Bu zamanlar, geçmişin muhasebesini yaparak geleceğe 
azim ve enerji dolu bir şevkle atılmak için çok güzel bir imkandir. 
Unutulmamalıdır ki kişi bu dünyada nasıl yaşamışsa, kıyamet gü- 
nünde Allah Teâlâ'nın huzuruna bununla varacaktır. Götürdükleri 
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iyi ise sevinip mesrur olacak, kötü ise pişmanlık duyarak mahcup 
olacaktır. Ancak bu pişmanlığın orada faydası da olmayacaktır. 


Bu mübarek aylar ve geceler, yaptığımız halde unuttuğumuz 
günahlarımızın affına sebep olabilir. Böylece alnımız ve kalbimiz- 
deki kara lekelerin silinmesiyle imanımız güçlenir. Bunun için bol- 
ca tövbe istiğfar etmek, oruç tutmak, varsa kaza namazı ve na- 
file namaz kılmak, Kur”an-ı Kerim okumak, zikir yapmak, zekatın 
dışında bolca sadaka vermek, hasta, eş dost, akraba ziyaret- 
lerinde bulunmak, sohbet meclislerine iştirak etmek, dargınları 
barıştırmak, üzerimizde bulunan kul haklarını hemen iade ede- 
rek helallik almak, haram, mekruh ve şüpheli şeyleri terketmek, 
malayani şeyleri terketmek için elden gelen bütün gayreti göster- 
me zamanıdır. Bu aylar beşer fıtratının gereği meydana gelen suç 
ve günahlardan temizlenme, kurtulma aylarıdır. 

Evliyaullahtan bazıları bu aylar hakkında çok mühim ifadeler- 
de bulunmuşlardır: 

“Receb ayı tövbe, şaban ayı muhabbet, ramazan da Allah”a 
yakınlık ayıdır.” 

“Receb tohum ekme, şaban sulama, ramazan da hasat za- 
manıdır.” 


Bir mümin için, manevi bir doktorun elinde ve emrinde nef- 
sini ıslah edip, kalbini tedavi ve ihya edeceği en müsait ayları, 
günleri, geceleri yaşamaktayız. Tüfanı bütün dehşetiyle görüp de 
Nuh aleyhisselamın gemisine binmek veya binmemek neyi ifade 
etmiş ise, bugün içinde bulunduğumuz tüfanlarından kurtulma- 
mız için bu gün ve geceleri ilahi bir fırsat bilerek kurtuluşa koş- 
mak da aynı manayı ifade etmektedir. 


AĞIZ KAPALI KALP AÇIK 


Tang? 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
buyuruyor: 


“Ey iman edenler! Oruç sizden önce gelip geçmiş ümmetlere 
farz kılındığı gibi size de farz kılındı. Umulur ki korunursunuz” (Ba- 
kara 2/183). 


Yine Cenâb-ı Mevlâ mealen şöyle buyuruyor: 


“Ramazan ayı, insanlara yol gösterici, doğrunun ve doğruyu 
eğriden ayırmanın açık delilleri olarak Kur'an'ın indirildiği aydır. 
Öyle ise sizden ramazan ayına ulaşanlar bu ayda oruç tutsun” 
(Bakara 2/185). 


Mücella dinimiz İslâm'ın beş esasından biri olan oruç, Allah 
Teâlâ'nın bize mübarek ramazan ayında farz kıldığı bir ibadettir. 
Her bir ibadetin pek çok hikmeti olduğu gibi, oruç tutmanın da 
zahiri ve bâtıni nice hikmetleri vardır. Fahr-i Kâinat Efendimiz Isal- 
lallahu aleyhi vesellem| buyuruyor ki: 


“Her şeyin bir kapısı vardır. İbadetin kapısı da oruçtur.” 


29 Deylemi, Firdevsü")-Ahbar, nr. 4992, Süyüti, Câmiu'!-Ehâdis, nr. 186. 
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İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) bu hadis-i şerifi şöyle açıkla- 
mıştır: 


“Orucun böyle bir hususiyeti olmasının iki sebebi vardır. İlki, 
oruç içe dönüktür, gizli bir ibadettir. Allah Teâlâ'dan başkası ona 
muttali olmaz. Namaz ve zekât gibi değildir. İkincisi: Oruç, Al- 
lah Teâlâ'nın düşmanlarını kahreder. Şeytan bir düşmandır. Bu 
düşman da ancak nefsin isteklerinin peşinde koşulursa güçlenir. 
Açlık da şeytanın aracı olan bütün istekleri kırar, zayıflatır.” 


Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) bir başka hadis-i 
şerifte de şöyle buyurmuştur: 


“Cennette “reyyan” adında bir kapı vardır ki, kıyamet gününde 
buradan sadece oruç tutanlar cennete gireceklerdir.” 


Orucun da diğer ibadetler gibi uyulması gereken şartları var- 
dır. Ramazan-ı şerifin yılda bir kez gelmesi sebebiyle bazı hü- 
kümler unutulmuş olabilir. Bu bakımdan mezhebimize ait ilmihal 
kitaplarındaki oruç kısmının yeniden okunması, bazı hususların 
tekrar edilmesi, gerekirse ders yapılması lazımdır. En değerli ilim 
olan fıkıh ilmi ile mübarek ramazan-ı şerife başlamak da ayrıca 
bereket vesilesi olacaktır. 


İbadetlerimizin zâhiri şartları önemlidir. Bu şartlara ne kadar 
önem verilirse manevi istifade de o nisbette olur. Öncelikle ni- 
yetimizi Allah rızası için düzeltip, sağlamlaştırıp bu mübarek ayı 
güzel kullukla geçirmeye çalışmalıyız. 

Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] buyurmuştur: 

“İman ederek ve sevabını yalnız Allah Teâlâ'dan bekleyerek 
orucunu tutan kişinin geçmiş ve gelecek günahları affolunur.”" 


30 Buhâri, Savm, 4 (nr. 1896); Müslim, Sıyâm, 30 (nr. 2766). 
31 Buhâri, İmân, 28 (nr. 38); Müslim, Salatü”l-Müsafirin, 25 (nr. 760). 
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Selmân-ı Fârisi (radıyallahu anh) anlatıyor: 
“Allah Resülü (sallallahu aleyhi vesellem) şaban ayının son günü 
bize bir hutbe irad etti. Şöyle buyurdu: 


- Ey insanlar! Büyük bir ayın gölgesi üzerinize düşmüş bu- 
lunuyor. O ay içinde bulunan Kadir gecesi bin aydan hayırlıdır. 
Cenâb-ı Hak bu ayda oruç tutmayı farz ve geceleri ibadet etmeyi 
nâfile kılmıştır. Kim bu ayda hayırlı bir haslet ile Allah Teâlâ'ya yak- 
laşırsa, diğer aylarda bir farz eda etmiş gibi sevap kazanır. Yine 
bu ayda bir farzı yerine getiren diğer aylarda yetmiş farzı yerine 
getirmiş gibi sevap kazanır. Bu ay sabır ayıdır. Sabrın karşılığı ise 
cennettir. Bu ay yardımlaşma ayıdır. Bu ayda müminin rızkı artar. 
Kim bu ayda bir iftar ettirirse, bir köle âzat etmiş gibi sevap kaza- 
nır ve günahları bağışlanır. 

Bu sözler üzerine biz dedik ki: 

- Yâ Resülallah! Hepimiz bir oruçluyu iftar ettirecek imkâna 
sahip değil. 

Allah Resülü (sallallahu aleyhi vesellem} sözlerine şöyle devam etti: 


- Oruçluya bir içim süt, bir içim su ve birkaç hurma vererek 
iftar ettirene de Allah Teâlâ bu sevabı verir. Kim bir oruçlunun 
karnını doyurursa Allah Teâlâ onun günahlarını bağışlar. Yine onu 
benim kevser havuzumdan içirir ve ondan sonra hiç susuzluk 
çekmez. Oruç tutan kişinin sevabından bir şey eksilmeden, ka- 
zandığı sevap kadar da iftar ettiren kişiye sevap verilir. Bu öyle bir 
aydır ki, başı rahmet, ortası mağfiret ve sonu cehennemden âzat 
olmaktır. Bu ayda kölesinin (hizmetçisinin, işçisinin) işini hafifleten 
kişiyi Allah Teâlâ ateşten âzat eder. 


Bu ayda şu dört haslete sıkıca sarılın. Bunların ikisi ile Rabb”ini- 
zin rızasını kazanır, ikisine ise her zaman ihtiyaç duyarsınız. Rabb”i- 
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nizin rızasını kazandıracak iki haslet şudur: Allah'tan başka ilah bu- 
lunmadığına şehadet etmek ve Allah'tan günahların bağışlanmasını 
dilemek. Her zaman ihtiyaç duyduğunuz iki haslet ise Rabb'inizden 
cenneti istemek ve cehennemden ona sığınmaktır. "32 


Oruç ibadeti bize farkında olduğumuz olmadığımız birçok 
güzelliği kazandırır. Bu yüzden bu ibadeti layıkı veçhile ifa etme- 
ye, elden geldiğince edeplerine uymaya dikkat etmeliyiz. Yoksa, 
Allah muhafaza, elimize açlıktan başka bir şey geçmez. 


İmam Gazâli hazretleri (rahmetullahi aleyh] orucu üç derece ola- 
rak açıklamıştır: 


“En aşağı derecede olanı, orucu bozan şeylerden uzak du- 
rulması, âzaların mekruhlardan uzak tutulmamasıdır. Bu da sıra- 
dan insanların orucudur. Bir çeşit kanaatten ibarettir. 


İkincisi ise, orucu bozan şeylerin yanına âzaların da ilave 
edilmesi, onların da korunmasıdır. Dili gıybetten, gözü harama 
bakmaktan muhafaza eder. Bunun gibi bütün azalarına dikkat 
eder. Bu da havassın (seçkinlerin) orucudur. 


Üçüncüsü ise, ilk iki dereceye kalbin kötü fikir ve vesvese- 
lerden korunmasının da eklenmesidir. Böylece kalp sadece Allah 
Teâlâ'yı zikreder. Bu da ehassü”l-havassın (seçkinlerin seçkini- 
nin) orucudur ve orucun kemal derecesidir.” 


Mevlana Abdurrahman-ı Câmi (kuddise sıruhü) şöyle buyur- 
muştur: 


“Oruç kendine has özellikleri olan bir anahtardır. Çünkü bu 
daracık yerde (kısa bir zaman diliminde) cehennemi kapayıp 
cenneti açar.” 


32 Beyhaki, Şuabü7-İman, nr. 3695, İbn Huzeyme, es-Sahih, nr. 1887. 
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İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) oruçlunun mükâfatını İhyaü Ulü- 
mi'd-Din'de şöyle anlatır: 


“Oruçlunun mükâfatı bol bol, ölçü ve tahminlere sığmayacak 
şekilde hesapsız verilir. Esasen münasip olan da böyle olmasıdır. 
Çünkü her ne kadar bütün ibadetler Allah Teâlâ'ya mahsus olsa 
da oruç ibadeti Allah içindir, O'na mahsustur ve bu nisbet ile 
şereflenmiştir.” 


Orucun bildiğimiz bilmediğimiz nice faydası ve mükâfatı var- 
dır, demiştik. Oruç, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim gibi inşal- 
lah ahirette bize şefaatçi olacaktır. 


Oruç, nefis terbiyesini öğretir, insana onu yenebileceğine 
dair güven telkin eder. Nefsin ve şeytanın rahata düşkünlük tel- 
kinleriyle baş etmeyi öğretir. Yani bir anlamda mümini dünyalık 
ihtiyaçlardan müstağni kılar. 


Diğer taraftan oruç, bize muhtaç ve âciz bir kul olduğu- 
muzu bildirir, öğretir. Gündelik hayatta önemini unuttuğumuz 
nimetlerin ne büyük ikramlar olduğunu hatırlatır. Kötü ve çirkin 
davranışlardan uzak durma imkânı sağlar, ahlâkı güzelleştirir, 
sabrı, metaneti öğretir. 


Oruç, müslümanın bedenen de kalben de sağlığının anah- 
tarıdır. İrade ve karakter eğitimidir. Bu sebeple ramazan-ı şerif 
sadece oruç ayı değil, bütün ibadetlerin şuurla yapıldığı, yılın di- 
ğer aylarına bu şuurun aktarılma ümidini veren bir aydır. Nitekim 
Yahya b. Muaz (kuddise sıruhül şöyle buyurmuştur: 


“İbadet bir kuş olsaydı, şüphesiz onun kanatları namaz ve 
oruç olurdu.” 


Cenâb-ı Mevlâ bizi hakkıyla kulluk yapan, oruç vazifesini ifa 
eden ve mağfiretine ulaşan kullarından eylesin. Âmin. 


BAYRAM VAKTİ 


tamg? 


Cenâb-ı Mevlâ bizlere sevindiğimiz, huzur bulduğumuz mü- 
barek bayram günlerini ihsan buyurmuştur. Bu bayramlar “id-i 
fıtır / ramazan bayramı” ve “id-i adha / kurban bayramı”dır. 


Hz. Enes b. Mâlik (radıyallahu anh) rivayet ediyor: 


İslâm'dan önce Medineliler'in senede iki bayramları (eğlence 
ve oyun günleri) vardı. Hicretten sonra bu iki günden birinde hal- 
kın eğlence yaptıklarını gören Allah Resülü (sallallahu aleyhi vesellem] 
ashabına şöyle buyurdu: 


“Allah Teâlâ sizin için o iki günü, hayırlı iki günle değiştirmiştir. 
Biri yevm-i adha / kurban bayramı, diğeri yevm-i fıtır / ramazan 
bayramıdır.” 


Bayram günleri ihsan olduğu kadar bizler için büyük birer fır- 
sattır. Dolayısıyla bu fırsata önceden hazırlıklı olmak, heyecanla 
beklemek lazımdır. Böylece bu özel zamanlardan istifade imkanını 
kaçırmamış oluruz. Bu yüzden İslam medeniyetinde arefe günü 
vardır. Mübarek bayramların öncesinde, müminler arefe gününden 
hazırlanırlar. Arefe günü de bayram günlerinin iklimini taşıdığından 


33 Ebü Davud, Salat, 247 (nr. 1136), Nesâi, Salatü”l-İdeyn, 1 (nr. 1567). 
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âdeta bayrama dâhilmiş gibi karşılanır. Fahr-i Kâinat Efendimiz'in 
(sallallahu aleyhi vesellem) arefe günü hakkında hadis-i şerifleri vardır: 


“Her gün iftar saatinde cehennemi hak etmiş binlerce kişi 
ateşten âzat edilirken, ramazan ayının son günü, o güne kadar 
azat edilmiş kişiler sayısınca kişi cehennemden kurtulur.”* 


“İki bayram gecesini sevabını sırf Allah'tan bekleyerek iba- 
detle geçiren kişinin kalbi, bütün kalplerin öldüğü günde ölmez." 


Bayram, insan ruhunun ilâhi ikramlarla sevinip huzur bulması 
ve bu hali insanlarla paylaşmasıdır. Bu yüzden bayramlarımız, 
ibadet tarafının yanı sıra insanlarla kaynaşma, barışma ve pay- 
laşma demektir. Barışma, kaynaşma ve paylaşma bu mübarek 
zamanlarda hikmet-i ilâhiyye olarak kolaylaştırılmıştır. Ayrıca, di- 
ğer vakitlere göre daha fazla sevap ile müjdelenmiştir. 


Öncelikle bayramlar bize sunulmuş bir affedilme fırsatıdır. 
Bu fırsattan yararlanabilmek için gayret etmek, talepkâr olmak 
lazımdır. Fahr-i Kâinat Efendimiz buyuruyor ki: 


“Ramazan bayramı sabahı Cenâb-ı Hak melekleri gönderir. 
Melekler yeryüzüne iner. Sokak başlarını tutarlar ve, 


- Ey Muhammed ümmeti! Bol hediyeler ihsan eden ve bü- 
yük günahları bağışlayan Rabb'inizin huzuruna koşun, diye nida 
ederler. 


Onların bu nidalarını insanlar ve cinlerden başka bütün mah- 
lükat işitir. İnsanlar camilerde toplanınca Cenâb-ı Mevlâ melekle- 
rine şöyle seslenir: 


- Görevini yapan kişinin mükâfatı nedir? 


34 Ali el-Müttaki, Kenzü'l-Ummål, nr. 24281; Beyhaki, Şuabü7-İmün, nr. 3695. 
35 İbn Mace, Sıyam, 68 (nr. 1854). 
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Melekler şöyle cevap verirler: 

- Ey Rabbimizl Ona verilecek karşılık, ücretini eksiksiz olarak 
almak olmalıdır. 

Cenab-ı Mevla da meleklerine şöyle buyurur: 

- Ey melekleriml Sizleri şahit tutuyorum, ben onlardan razı 
oldum ve onları bağışladım." 

Evliyanın büyüklerinden Abdullah-ı Ensâri'nin (kuddise sırruhü) 
naklettiğine göre; 

“Kendisinden başka ilâh olmayan Allah Teâlâ'nın kıymetli bir 
kulu vefat edeceği zaman, Azrâil aleyhisselâm gelerek der ki: 


- Korkma! Merhametlilerin en merhametlisine gidiyorsun. 
Asıl vatanına kavuşuyorsun. Büyük bayrama ulaşıyorsun. Bu 
dünya bir moladır, müminin zindanıdır. Ödünç olarak sana verilen 
bu varlık bir bahanedir. Ölümle bahane gider, hakikat meydana 
çıkar. Kişi ebediyen diri olan Allah'a kavuşur. 


O kul için dünyada bu sözlerden daha tatlı, daha hoş ve 
daha rahat bir gün olmaz.” i 


İşte bayramlar, müminlerin bu dünyada vuslatı bir nebze tat- 
malarıdır. Nitekim salih kullar arasında birbirlerine söylenen, 


“Ömrünüz ramazan, ahiretiniz bayram olsun!” dileği, mümin 
için son derece anlamlıdır. Bu ifadede ramazan şuuru ve dikkati, 
bir ay olmaktan öte insanın bütün bir hayatına yayılması gerekti- 
ğine işaret vardır. Ömür boyu ramazan düşüncesi, insana ömür 
boyu bayram düşüncesini de birlikte aşılar. Dünyayı sürekli ra- 
mazan muhabbetiyle yaşayanlar, ahirette bayram sevinciyle son- 
suz huzura ereceklerdir. 


36 Beyhaki, Şuabü”-İmân, nr. 3695. 
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On bir ayın sultanı ramazan-ı şerif sarıcı ve sarsıcı haliyle ge- 
lir, iç ve dış dünyamızı ihata eder. Eğer ondan istifade etmeye ça- 
lışırsak gerçek bayrama ulaşırız. Nitekim ârif kimseler, bayramın 
hikmetinin öncesindeki zamanlardan olduğunu belirtmişlerdir. 
Dolayısıyla her iki bayramımız da mukaddes vakitlerden sonra 
gelmektedir. Öyleyse bu mukaddes vakitlerin kıymetini bilip bay- 
ramı bayram edenlerden olmaya çalışmak lazımdır. 


Bayramlar affedilme zamanı olduğu gibi, bir ve bareber olma 
zamanıdır da... Gerek ramazan ve kurban bayramları, gerekse 
cuma günleri toplanma, birbiriyle hemdem olma zamanlardır. Bu 
yüzden bayramların kardeşlik ve muhabbet tarafına sürekli dik- 
kat çekilmektedir. 


Hz. Mevlânâ [kuddise sıruhü| Fihi Mâ Fih isimli eserinde bay- 
ramların toplum yönüne şu ifadelerle işaret eder: 


“Biri, her yılda iki bayram, her ayda dört cuma olmasındaki 
hikmeti sordu. Dedim ki: Maksat Allah dostlarının, Allah Teâlâ'yı 
sevenlerin bir araya gelmeleri, birleşmeleri, birbirleriyle konuşup 
görüşmeleridir. Çünkü topluluk rahmet, ayrılık azaptır. Maksat 
da canlarla bedenlerin birbirlerine alışmaları, başlangıçtaki bir- 
likle sondaki birlikten haber almalarıdır. Bu topluluğun, bu gönül 
huzurunun, bu fikir birliğinin bereketiyle de, bütün olsun parça 
buçuk olsun, Allah'tan isteklerine kavuşurlar. Yine böylece bay- 
ram günlerinde, cuma günlerinde âlimlerin, dervişlerin ve halkın 
toplantısından maksat, kıyamet gününün topluluğunu, o günün 
gürültüsünü hatırlamaları, özleri temiz olan dostlar, hâlis olarak 
seven kişilerle cennette 'Gerçeklik Makamı'nda toplanacakları 
günü hatıra getirmeleridir...” 


Kulluğumuzla alakalı bütün işlerde olduğu gibi, bayramların 
da hakkıyla ifa edilmesi ve hak edilmesi söz konusudur. Bayra- 
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mı ancak samimi ve gayretli insanlar hak edebilirler. Bu sebeple 
bayram, ibadet, zikir ve iyiliklerimizden sonra gelirse, ruhumuz- 
daki sevinci çok daha kalıcı ve dönüştürücü olacaktır. Diğer za- 
manlardaki muhtemel gafletlerimizin aksine, bayramlardaki ilahi 
sevincimizin idrakiyle kendimizi Allah Teâlâ'ya daha yakın hisse- 
debiliriz. Bu da Cenâb-ı Mevlâ'nın bir hadis-i kudside buyurduğu 
gibi, kulun Rabb”ine yöneldiği kadar Rabb”inin de ona yönelme- 
siyledir. Bizden bir gayret, yöneliş zuhur edecek ki Rabbimiz de 
katbekat bu yönelişe icabet edecek... 


Mübarek zamanlar ve yerlerde yaşadığımız ruh halini bay- 
ramlarda da yaşarız. Camiye girince yahut mübarek gün ve ge- 
celerde veya bütün ramazan boyunca hissettiğimiz halet-i ruhiy- 
ye bayramda da kendisini hissettirir. Bu da Cenâb-ı Mevlâ'nın 
biz kullarına ikramıdır. Bu bereketin bir iktizası olarak bu zaman 
dilimlerinde yetimlere, öksüzlere, fakir ve düşkünlere sahip çıkıl- 
maktadır. Onlarla kucaklaşmanın zevki yaşanmaktadır. Hepimi- 
zin âdemoğulları olarak bir büyük aile olduğumuzu bayramlarda 
daha çok idrak edebiliriz. Elimizdekini paylaşabilir, paylaştıkça 
da kemale erebiliriz. 


Cenâb-ı Mevlâ bizlere kendi nefsimizden, hırslarımızdan, 
kinlerimizden, kavgalarımızdan, küskünlüklerimizden arınabil- 
memiz için bayramları hediye etmiştir. Bayramlar eksiklerimizi 
tamamlama günleridir. 


İnşallah öncesinde hakkıyla bayrama hazırlanmış, ardından 
da bayramı idrak ve ihya etmiş kullardan oluruz. 


ZEKÂT ve ŞÜKÜR 


tærne? 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 

“Namazı hakkıyla kılın, zekâtı verin” (Bakara 2/110). 

Fahr-i Kâinat Efendimiz de (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyur- 
muştur: 


“İslâm şu beş esas üzerine kurulmuştur: Allah'tan başka ilâh 
olmadığına ve Muhammed'in O'nun resülü olduğuna şehadet et- 
mek, beş vakit namazı kılmak, zekât vermek, Allah'ın evi Kâbe'yi 
haccetmek ve ramazan ayında oruç tutmak.” 


Cenâb-ı Mevlâ, hikmetine mebni olarak bazı kullarına güzel 
hal bahşetmiş, dilediğine kolayından nimetler vermiş ve zengin 
etmiştir. Rızkını daraltıp zorlaştırdığı bazılarını da zengin kulları 
için imtihan vesilesi kılmıştır. Zekâtı da dinin esası yapmış, rızkını 
geniş kıldığı kullarının zekâtla hem kendilerini hem mallarını te- 
mizlemelerini emretmiştir. 


Son bir iki asırda özellikle din dünya ilişkisine bakışımızda 
köklü değişiklikler meydana geldi. Önceleri dünyaya ancak “ahi- 
retin tarlası” olduğu için kıymet verirken, şimdilerde maalesef 


37 Buhâri, İmân, 2 (nr. 8); Müslim, İmân, 7 (nr. 121). 
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dünyayı ahiretin önüne geçirdiğimizi gösteren tavır ve davranış- 
lar içindeyiz. 
Hüccetülislam İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) zekatta hem 


kulluk açısından hem de ihtiyaç sahiplerinin sıkıntısını giderme 
yönünden akli hikmetler bulunduğunu söyledikten sonra der ki: 


“Zekatın fakire verilmesi onun ihtiyacını gidermek içindir. Di- 
nin hedefi ise ilahi emre uyulmasıdır. Bunun için zekat, Kur”an-ı 
Kerim”de namazla birlikte zikredilmiş, ayrıca namaz ve hacla bir- 
likte dinin beş esası arasında sayılmıştır.” 


Dünya aldatıcıdır. Fakat herkesin aldanışı farklıdır. Kimi şöh- 
rete, kimi makam mevkie ve hükmetmeye, kimi nefsinin ihtiras- 
larına ve şehvet duygularına, kimi de mal ve servete düşkün olur. 


Müminler olarak bizim dünya hayatını ahireti hedefleyerek 
yaşamamız gerekir. Hz. Musa'nın (aleyhisselam) ümmetinden rab- 
bâni âlimlerin, Kârün'a nasihat ederken söyledikleri gibi: 


“Allah'ın sana verdiği (maldan harcayıp) ahiret yurdunu ara. 
Dünyadan da nasibini unutma. Allah'ın sana ihsan ettiği gibi sen 
de insanlara (infak ve tasaddukta bulunarak) ihsan et” (Kasas 28/77). 


Bu âyet-i kerimeden anlıyoruz ki, Allah Teâlâ'nın lutuf ve ke- 
remiyle zengin kıldığı müminlerin ellerinde bulundurdukları malla 
ilişkisi, evvel emirde malları vasıtasıyla ahiret yurdunu mamur et- 
meye çalışmak olmalıdır. Bunu yaparken dünyadan da nasipleri- 
ni unutmayacaklardır. 

Yine Cenâb-ı Mevlâ bir başka âyet-i kerimede müminin malı- 
nın ve canının ahiret yurdunu kazanma vesilesi olduğunu mealen 
şöyle beyan buyurur: 


“Allah müminlerden canlarını ve mallarını, cennet karşılığında 
satın aldı” (Tevbe 9/111). 
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Tâbiin neslinin büyüklerinden büyük hadis âlimi İmam Şa'bi 
hazretlerine, “Malda zekâtın dışında bir hak var mıdır?” diye so- 
rulunca şöyle cevap verir: 


- Evet, vardır. Allah Teâlâ'nın şu âyetini işitmediniz mi: “Sev- 
diği maldan yakınlarına, yetimlere, yoksullara, yolda kalmışlara, 
dilenenlere ve kölelere verir” (Bakara 2/177). 


Bir vecibe olarak müminlerin zekât vermesinin ve her daim 
infakta bulunmasının pek çok hikmeti vardır. İnam Gazâli hazret- 
leri bu hikmetlerden bazılarını şöyle izah eder: 


Cimrilikten kurtulmak, malı bolca vermeye alışmakla olur. Bir 
şeyin sevgisini kesip atmak, nefsi onu terketmeye zorlayıp alıştır- 
makla gerçekleşir. Zekât bu manada bir temizliktir. Sahibini helâk 
edici cimrilik kirinden temizler. Kişinin cimrilikten temizliği, malını 
infak etme derecesinde, onu elinden çıkarırken tattığı huzur ölçü- 
sünde ve Allah Teâlâ'nın yolunda sarfetmekten duyduğu sevinç 
nisbetinde olur. Zekât, verilen nimetin şükrüdür. Allah Teâlâ'nın 
kulu üzerinde iki nimeti vardır: Biri nefsinde/bedeninde, diğeri ise 
malındadır. Bedenle yapılan ibadetler bedenin şükrüdür. Mal ile 
yapılan ibadetler ise malın şükrüdür. 


Zekât yıl sonu gelmeden verilebilir, fakat şer'i ölçülere göre 
zenginliğin üzerinden bir yıl geçince vermek farz olur. Fahr-i Kâi- 
nat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem] sünneti olduğu üzere mü- 
minler tarih boyunca mübarek üç aylarda ve özellikle ramazan-ı 
şerifte zekât vermeyi âdet edinmişlerdir. Nitekim Peygamber 
Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) mübarek ramazan ayında insan- 
ların en cömerdi olur, esen rüzgâr gibi ihsanı herkesi ihata ederdi. 


Zekât ve sadakanın zamanında, doğru yere ve ihtiyaç sa- 
hibine verilme mecburiyeti gibi gizli verilmesi de edeplerdendir. 
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Nitekim Fahr-i Kainat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle bu- 
yurmuştur: 


“Sadakanın en faziletlisi, insanın kendisi ihtiyaç sahibi olduğu 
halde bir fakire gizlice verdiği sadakadır.” 


Sadakayı gizli vermenin yanında, verilen kimse için minnet 
ve eziyete dönüştürülmemelidir. Nitekim Cenâb-ı Mevlâ âyet-i 
celilede mealen şöyle buyuruyor: 


“Sadakalarınızı minnet ederek/başa kakarak ve fakire eziyet 
yaparak iptal etmeyin” (Bakara 2/264). 


Çalışıp kazanma, mal mülk ve servet edinme, kazancı üze- 
rinde tasarrufta bulunma konusunda mücella dinimiz müminle- 
re herhangi bir sınırlama getirmemiştir. Yeter ki helâl yollardan 
kazanılsın, kimsenin hakkına hukukuna tecavüz edilmesin, mali 
mükellefiyetler hakkıyla yerine getirilsin. 


Dinimize göre kişi, el emeği göz nuru ile, meslek ve sanatla, 
ticaret, ganimet, hibe, miras gibi meşru yollarla mal mülk sahi- 
bi olabilir. Meşru sınırlar içinde kalmak kaydıyla mülkü üzerin- 
de dilediği gibi tasarrufta da bulunabilir. Bu durumdaki kimseye 
normal şartlar altında herhangi bir ilave sorumluluk yüklenmez. 
Kazanırken ve harcarken kimseye zulüm ve haksızlık etmeyen, 
bakmakla yükümlü olduğu kimselere karşı mükellefiyetlerini ye- 
rine getiren, zekât, fitre gibi mali ibadetlerini hakkıyla eda eden 
kimse, dini anlamda yükümlülüğünü yerine getirmiş demektir. 


Zekât, zenginlik ölçüsüne sahip müminin üzerine bir vecibe 
iken, sadaka ise cömertlik faziletini kuşanıp, Cenâb-ı Mevlâ'nın 
ona ihsan ettiği, nimetleri yine O'nun yolunda harcaması ve böy- 
lece şükrünü eda etmeye çalışmasıdır. 


38 Ebü Davud, Zekât, 40 (nr. 1678); Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 10494. 
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İnsanın bu dünya nimetlerinden faydalandığı miktar, yiyip 
içip tükettiği, giyip eskittiği kadardır. Bunun dışında biriktirdikle- 
rinin hepsi başkalarına kalacaktır. Ebediyet yurduna taşıyabildiği 
sadece Allah rızası için harcadıkları, sadaka kabilinden verdikle- 
ridir. Bu sadece mal mülk için geçerli değildir. 


Ömrümüz, gücümüz kuvvetimiz, unvanımız da Allah rızası 
için olursa ahiret sermayesidir. 


Cenab-ı Mevla bizlere dünyayı ahiret sermayesi kılmayı, ca- 
nımızla malımızla şükretmeyi nasip eylesin. Amin. 


İNSAN ve MUKADDES YOLCULUĞU 


e id Gi $ 


İnsanın mukaddes yolculuğundan, hacdan bahsedilirken el- 
bette söylenebilecek çok söz vardır. Fakat bazan öyle bir söz, bir 
sohbet duyarsınız ki, başka bir şey söylemek yerine onu tekrar- 
lamak, herkese onu anlatmak istersiniz. Mukaddes yolculuk ve 
hacca dair, yazıya dökülmüş işte böyle bir sohbet var. Bu sayfa- 
ların bizden önceki sahibi, başyazarımız S. Muhammed Saki Erol 
tarafından yazılmış ve 2000 yılı Şubat sayımızda yayımlanmış bu 
yazıyı, dikkatle okunması temennisiyle, bütün gönlümüzle iştirak 
ederek tekrar sunuyoruz. 


İnsan bir yolcu. Rabb'inden gelip yine O'na dönen yolda, ba- 
zan tökezleyip düşen, bazan da kanatlanıp uçarcasına yol alan 
bir yolcu. Altında, dizgini sağlam tutulmazsa hangi çıkmazlara 
götüreceği belli olmayan bir binek: Nefis. Ve her an önüne düşüp 
yolundan saptırmaya hazır sahte bir kılavuz: Şeytan. 


Yolun da yolculuğun da farkında olan insanın adı mümin. 
Elinde vahiy pusulası, önünde rehberlerin en güzeli... Ve bir ka- 
file: Başında o en güzel rehberin verâset makamında bir kılavuz. 
Yaratıcının bahşettiği kulluk ve halifelik sıfatına yaraşır bir yolcu- 
lukla, yine O'na yürüyen bir kutlu kafile... 
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Bu yolculuk nasıl anlatılır, nasıl anlaşılır? 


İslâm'ın beş temel esasından biri olan hac yolculuğu, pek çok 
hikmetinin yanında, bu manevi yolculuğun da bir sembolüdür. 


Şunu biliyoruz ki, manevi yolculukta da mukaddes beldele- 
re yolculukta da ancak hakiki bir rehber nezaretinde bulunmak 
menzili kolay kılar. Ayrıca, üstatla beraber yolculuk yapmanın, 
bâtıni olduğu kadar zâhiren de O'nun tasarrufatı ve nazarı altında 
bulunmanın hazzını, insan ne kadar dikkatli olursa olsun, üstatsız 
duyamaz, alamaz. 


Böyle bir maddi-manevi gözetim altında, zâhiri ve bâtıni 
edeplerine dikkat edilerek mübarek beldelere yapılan bir yolcu- 
luk insanı hangi iklimlere kanatlandırır, neler yaşatır? 


Evvela, evinden ayrılıp, mübarek beldeleri hac veya umre 
için ziyaret, insanın yaratıcısına olan sevgisine işarettir. Müminin 
sevdiği her şeyini, vatanını, evini, ailesini, ana babasını, kısacası 
onun için değer taşıyan her şeyi bir mukaddes gaye için terkedip 
bu çileli ve zahmetli ama kudsi yolculuğa çıkabilmesi, ancak on- 
daki muhabbetullah duygusunu ifade eder. 


Yolculukta ilk durak, Allah'ın Habibi”nin [sallallahu aleyhi vesellem) 
şehri, O'nun mübarek mekânı, ulvi kapısıdır. 


O'nun beldesine, Ravza-i Mutahharası'nın bulunduğu Me- 
dine-i Münevvere'ye varış, o Nebiler Nebisi'nin huzurunda Rab- 
bü”l-öAlemin”e kulluğu ilan etmektir. Çünkü en büyük kulluğu, o 
Habib-i Edib yapmıştı. İnsan bu yüksek huzurda Rabb'ine kul 
olmanın hakiki şuuruna erer, o huzurda ubüdiyyet duygusu ula- 
şabildiği en son zirveye ulaşır. 


Bu müberra belde ve mücella makam, yani Ravza-i Mutah- 
hara hakkında bir şeyler söylerken, sanki iffetiyle tanıdığımız bir 
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namus abidesini anlatıyor gibi yanlışın en küçüğüne dahi düşme- 
mek için titreriz. Onun nurlu semtine giren her ruh, âdeta vicda- 
nının derinliklerinde Nabi”nin, 


Sakın terk-i edebden, küy-ı mahbüb-ı Hudâ'dır bu 
Nazargah-ı ilahidir, makam-ı Mustafa ”dır bu. 


seslenişinin yankısını duyar, irkilerek kendine gelir. 


Gönüllere aralanan kapılar ve ruhlara açılan menfezlerin çok- 
luğu gibi, Ravza-i Mutahhara'nın da pek çok kapıları vardır. Bu 
kapılar arasında en meşhuru Bâbüsselâm kapısıdır. Selâm verip 
bu kutlu kapıdan içeriye girenler, iki adım ötede Gönüllerin Efendi- 
si'yle sanki zâhiren de karşılaşacakmış gibi bir duyguya kapılırlar. 
Böyle bir hisle kendilerini bambaşka bir iklimin kollarında bulurlar. 


Peygamber huzurunda bulunmanın vakar, ciddiyet ve tem- 
kiniyle namaz kılan, dua eden, salât ve selâm okuyan Hak aşığı 
gönül erlerinin arasında, nurlu bir koridorda yürüyormuş gibi ışık 
alarak, aşk ve şevkle dolarak, mübarek Muvacehe'ye doğru iler- 
leyen kalbi uyanık bir insan, her adım başı akla hayale gelmedik 
sürprizlerle karşılaşacağı heyecanıyla yürür. Muvacehe'ye ulaşan 
nezih ruhlar, artık gözleri hiçbir şey görmüyormuşcasına sadece 
onu anar, inler; sadece onunla teselli bulurlar. Hele bir de önce- 
den oranın aşkıyla yanıp tutuşmuş, hayalinde birkaç defa o pâk 
eşiğe baş koyup, gönlünün sınırsızlığıyla oraya varmışsa, işte o 
zaman o hali izah etmede sözler anlamsızlaşır. 


Ravza-i Mutahhara karşısında hayat hep bir hülya ve rüya 
gibi yaşanır. Ona yönelen ruh, O'nun elinden ilâhi aşk şarabı içip 
mest olmuş gibi bir türlü bu mana âleminden ayrılmak istemez. 
Orada fikirler durur, ruhlar manevi duyguların cezbesine teslim 
olur, gönülleri bir vuslat arzusu kaplar. 
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Bu eşsiz mekânda hayat, aşk ve şevkin gelgitleri arasında 
bir vuslat demi, bir şeb'-i arüs muhabbeti içinde yaşanır. Her ağ- 
layış, her inilti, Dost'un Dostu”na açılan kapıların gıcırtıları gibi 
yüreklere şevk ürpertileri salar. Ruh adeta “vuslat, vuslat” nağ- 
meleriyle inler de inler. 


Burada duvarlar, sütunlar ve aşk matkaplarıyla oyulmuş gibi 
duran kubbeler, hatta döşemeler, sergiler... her şey mavi, yeşil, 
sarı her rengin nazlı çiçeklerini andıran güzelliklerin derinliklerine 
açılmış, yol almış gibidir. 


Pak, nezih bir ruha benzetebileceğimiz Merkad, yani Rav- 
za ve Yeşil Kubbe, aşıkların duygu ve düşünce dünyalarındaki 
derinliklerle yan yana gelince öyle yüce bir anlam taşır ki insan 
bulunduğu yeri cennetten kopup gelmiş bir parça sanır. 


Sonraki durak Mekke-i Mükerreme'dir. Oraya varış marife- 
tullahtır. Ravza'da ubüdiyyetin sırrına eren kul, artık Beytullah'ta 
marifet makamına ermeye hazırdır. O mübarek mekânda marife- 
tullahın tadına varılır. 


Kâbe'nin bulunduğu yerin böyle büyük bir gaye için tahsisi, 
Hz. Âdem'in [aleyhisselâm] yeryüzüne teşrifinden belki binlerce yıl 
öncesinden kararlaştırılmıştı. 


Her yıl ehi-i iman, dünyanın dört bir yanından türlü vasıtalarla 
onun yumuşak, yemyeşil ve ötelere kanat açtıran iklimine ko- 
şar. Bu kutlu yolculukta hemen herkes başka bir âlemin ufkunda, 
farklı bir âleme yol aldığını hisseder gibi olur. 


Bu mübarek yolculuk eskiden binek hayvanlarıyla yapılırdı. 
O devirde hacılar başlarında tâbi oldukları üstatlarının himmet ve 
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manevi tasarrufatı altında Mekke-i Mükerreme'ye varıncaya dek 
yüzlerce makam ve merkade uğrar, Enbiya-yı izamın yaşadığı 
yerleri ziyaret eder, rabıta ile manen onlarla buluşur, görüşürdü. 
Evliya ve asfiyanın meclislerine koşar, onların aydınlığından ışık 
alarak, mana alemlerinden gelecek olan varidatı duymaya hazır 
hale gelir ve sonra da gidip Hakk”ın kapısına tutunurlardı. 


Kabe-i Muazzama dost mahremiyetine açık bir haremlik, 
çevresi herkese açık bir selamlıktır. Safâ ve Merve tepeleri ha- 
kikat semasını temaşa için hazırlanmış birer kuledir. Makam-ı 
İbrahim öteler ötesine yükselten bir merdivendir. Ve Zemzem 
Kuyusu bu aşk meclisinde âdeta bir saki... Bunların hepsi birden 
aşk yolcusunu selamlayınca, insan âdeta uhrevileşir. Ruhunda 
açılan pencerelerden meleküt ölemini temaşaya başlar ve engin 
ufuklara doğru yol alır. 


Beytullah”ta her vazifenin kendine göre bir ilahi huzuru vardır. 
Artık imanlı sinelerin bu büyünün tesirinde kalmamaları mümkün 
değildir. 

Evet, bütün bunlar, bu halet-i ruhiyye, ancak manevi bir ter- 
biyecinin rehberliğinde, onunla beraber o mukaddes mekânları 
ziyaretle mümkün olabiliyor. Zahiri ve manevi ziyaret âdabını en 
ince noktasına kadar bilen ve tatbik eden üstada mutabaat sa- 
yesinde, ulaşılması hiç de kolay olmayan bu manevi hazlar tadı- 
labiliyor. 


Manevi yolculukta nefsin ve şeytanın tuzaklarından sıyrı- 
lp kamil olmak, hedeflenen menzile varmak elbette zor. Ama 
Cenab-ı Mevla, bu zorluğu aşmanın yolunu da öğretiyor: “Ey 
iman edenler! Allah'tan korkun ve sadıklarla beraber olun!” (Tev- 
be 9/119). Bu ferman-ı ilâhi, müttaki olmayı salih kullarla beraber 
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olmaya da bağlıyor. Artık müminin ilk işi bu yolda kâmillerle be- 
raber olmak değil midir? Zira Allah Nebisi'nin (sallallahu aleyhi vesel- 
lem) güzel hal ve ahlâkıyla ahlâklanmış rabbani âlimler, bu güzide 
ahlâkı derece derece yaşar ve etrafına yayarlar. Böylece salih ve 


sadıklarla beraber olan kişinin günden güne kemalatı artar. 


İnsanı insan yapan özellik, yüce yaratıcının muradı doğrul- 
tusunda hareket etmesi, nereden gelip nereye gittiğinin farkında 
olmasıdır. Aksi halde her ne kadar diğer mahlâkattan farklı gö- 
rünse de aslında onlardan bir farkı kalmayacak. 


Eğer kul bu manevi haz ve dereceleri elde ederek o temiz 
beldeleri ziyaret edebiliyorsa ne mutlu ona! 


Ve asıl yolculuğunda, ebedi saadete giden manevi yolda, 
iman, edep ve samimiyetle yol alabiliyorsa ne mutlu! 


ÂLEMLERİN RABB'İNE HAC ve 
UMRE ile YÖNELİŞ 


020. 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Bir zamanlar İbrahim'e Beytullah'ın yerini hazırlamış ve (şöy- 
le demiştik): 


Bana hiçbir şeyi eş tutma; tavaf edenler, ayakta ibadet eden- 
ler, rükü ve secdeye varanlar için evimi temiz tut. İnsanlar ara- 
sında haccı ilan et. Gerek yaya olarak, gerekse nice uzak yoldan 
yorgun argın develer üzerinde sana gelsinler” (Hac 22/26-27). 


Bir başka âyet-i kerimede de mealen şöyle buyurur: 


“Şüphesiz Safâ ile Merve Allah'ın dininin nişanelerindendir. 
Onun için her kim hac ve umre niyetiyle Kâbe'yi ziyaret eder ve 
onları da (Safâ ve Merve'yi de) tavaf ederse bunda bir günah yok- 
tur. Her kim de gönlünden koparak bir hayır işlerse, şüphesiz Al- 
lah onu bilir, karşılığını verir” (Bakara 2/158). 


İbadetlerimiz, kulluk bağımızın devam ettiğinin işaretidir. 
Cenâb-ı Mevlâ bizleri kulluk yapmamız için yarattığını bildirmiştir. 
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İbadetlerimiz, Rabbimiz karşısında aczimizi, muhtaçlığımızı arze- 
dişimiz; O'nun hükmüne teslim oluşumuzdur. 


Bildirilen hakikatleri kalben tasdik edişimiz de dil ile ikrar edi- 
şimiz de ibadettir. Yoldan sapmadan, bir hayat disiplini halinde 
kılınan namazlarımız, tuttuğumuz oruçlar, verdiğimiz zekât ve 
hac yolculuğumuz, şekli farklı olsa da aynı hakikati bize farklı ci- 
hetlerden idrak ettiren ibadetlerdir. Nitekim bu ibadetlerin her biri 
kalple başlar, bedenle devam eder ve mal ile genişler; ufkumuzu, 
dünyamızı sarar, çevreler. 


Hac ve umre ibadeti de, Cenâb-ı Mevlâ'nın emri üzere Hz. 
İbrahim'in (aleyhisselam) davetine icabet etmek ve Beytullah'a koş- 
maktır. Bu yüzden ihrama girdikten sonra, “Lebbeyk Allahüm- 
me lebbeyk...” deriz. Yani, “Buyur Allahım buyur, emrine geldim. 
Buyur Allahım buyur, senin hiçbir ortağın yoktur. Hamd sanadır, 
nimet ve hükümranlık da senindir. Senin hiçbir ortağın yoktur.” 


Cenâb-ı Mevlâ, “evim” buyurduğu Kâbe-i Muazzama'nın etra- 
fını dokunulmaz kılmıştır. Bu dokunulmazlığın çevrelediği alana da 
dokunulmaz manasında “Harem” ismi verilmiştir. Bu isim, bu böl- 
genin hayvanlarının ve bitkilerinin dokunulmazlığının bulunduğuna 
işarettir. Harem sınırları dışından yahut mikat bölgelerinden ihrama 
girenler, inramdan çıkana kadar belirli yasaklara tâbi olurlar. Bütün 
bunlar Harem'in dokunulmazlığı ve saygın oluşuyla alakalıdır. 


Hac ve umre esnasındaki vazifeler ifa edilirken, yapılan hare- 
ketlerin her biri bir yöneliştir. Umrede ve hacda hareket ederek, 
namazda ise sabit olduğumuz halde yöneldiğimiz nokta aynıdır. 
Bu, tek yürek olup her yönden Harem-i Şerif'e gelen müminlerle 
beraber Kâbe'ye, Cenâb-ı Mevlâ'ya olan yönelişimizdir. Doğu- 
dan, batıdan, kuzeyden ve güneyden gelenlerle hep birlikte ben- 
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liğimizden sıyrılıp biz olarak kulluğumuzu Rahmân'a sunuşumuz 
hacdır, umredir. 


Tavaf edişimiz, Arafat'ta toplanışımız, dualarımız, Müzdeli- 
fe'de vakfe yapışımız, duruşumuz... Safa ile Merve arasında gi- 
dip gelişimiz, çabalayışımız, sa'y edişimiz... Hepsi birer ibadettir, 
aynı zamanda birer farkediştir. 


Tavaf, yüz binlerce müminin tek bir vücut gibi olduğunu, müs- 
lümanların birliğini farkedişimizdir. Bir tavaf boyunca her renkten, 
her dilden müminler olarak Hz. İbrahim'in aleyhisselam) davetine 
icabet etmiş kardeşlerimizi farkedişimiz, aynı zamanda kendi ai- 
diyetimizi, yeryüzündeki konumumuzu, vazifemizi farkediştir. 


Hac menâsiki içinde nefsin isteklerinin terkedilişi ve şeytanı 
taşlayış vardır. Umrede de ihram süresince nefsin hevâsına karşı 
bir direnme provası vardır. Bütün bunları yaparken kalp kırma- 
maya özen gösterişimiz, bir karıncaya dahi zarar vermeyişimiz, 
bir bitki bile olsa koparmayışımız bununla alakalıdır. 


Hac ibadeti için “gücün yetmesi” olarak ifade edebileceği- 
miz maddi imkân ve sıhhat şartı vardır. Ayrıca muhasara ve en- 
gellerin de olmaması lazımdır. Günümüzde hac kotaları (getirilen 
sınırlamalar) sebebiyle bütün dünyadan her ülke ancak sınırlı sa- 
yıda hacıya izin vermektedir. Umre ise hac ayları haricinde Bey- 
tullah”a, Mescid-i Nebevi'ye kavuşma imkânı sağlamaktadır. 


Aslında umre ibadetinde bir hasretliğin kısa da olsa gide- 
rilmesi söz konusudur. Nitekim Fahr-i Kâinat Efendimiz fsallalla- 
hu aleyhi vesellem) ve sahabiler, hicretten sonra büyük bir hasretle 
Kâbe'yi ziyaret etmek istiyorlardı. Hendek Gazvesi'nden sonra 
Allah Resülü sallallahu aleyhi vesellem) rüyasında Kâbe'yi ziyaret et- 
tiğini gördü ve bu rüyayı anlattı. Sahabilerde büyük bir heyecan 
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meydana geldi. Bunun üzerine Peygamber Efendimiz [sallallahu 
aleyhi vesellem) ilk umre için hicretin altıncı yılında Medine-i Münev- 
vere'nin hemen yakınlarındaki mikat yeri olan Zülhuleyfe'de öğle 
namazını kılmış, daha sonra da iki rekât namaz kılarak telbiye ge- 
tirmiştir. Böylece hicretten sonra ilk umre yolculuğu başlamıştır. 
Kafilede 1500 civarında sahabi vardır. Yanlarına sadece yolculuk 
silahı olan kılıcı almışlar, kurban için yetmiş deve getirmişlerdir. 


Hudeybiye'ye gelip konakladıklarında, Mekkeli müşrikler 
müslümanların Mekke'ye girişine müsaade etmemiş ve görüş- 
meler sonrasında Hudeybiye Antlaşması yapılmıştır. İlk bakışta 
müminlerin aleyhine görünen şartlar sahabeyi üzmüş ve umre 
yapamadan geri döndükleri için çok hüzünlenmişlerdir. Bu hâlet-i 
ruhiyye içinde Medine'ye dönerlerken Feth süresinin ilk âyetleri 
nazil olmuş ve Mekke'nin fethi müjdelenmiştir. Nitekim çok geç- 
meden de antlaşma maddelerinin müslümanların lehine olduğu 
bir bir ortaya çıkmıştır. 


Antlaşmaya göre müslümanlar o yıl umre yapmayacaklar 
ve geri döneceklerdir. Bir yıl sonra da üç günlüğüne gelecekler, 
müşrikler de bu günlerde Mekke'den çıkacaklardır. Nitekim er- 
tesi yıl Hz. Ebü Bekir (radıyallahu anh) önderliğinde ilk umre kafilesi 
Mekke'ye gelmiş ve umre ibadetini yapıp dönmüşlerdir. Daha 
sonraki yılda ise Mekke fetholunmuş ve müminlere hac ve umre 
kapıları sonuna kadar açılmıştır. O günden sonra müminler Bey- 
tullah'ın ve Mescid-i Harâm'ın çevresinde pervane olmak için her 
yerden akın akın mukaddes beldeye gelmişlerdir. 


Hz. Ömer [radıyallahu anh) bir gün Fahr-i Kâinat Efendimiz'in 
[sallallahu aleyhi vesellem] yanına geldi. Umre yapmak için müsaade 
istedi. Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) ona izin verdi. 
Ardından da şöyle buyurdu: 


138 ə EHL-i İRFAN 


“Kardeşcik, bizi de duanda unutma.” 

Hz. Ömer [radıyallahu anh) şöyle buyurmuştur: 

“Bu öyle bir dua talebiydi ki, karşılığında bana dünyalar veril- 
seydi hiç bu kadar sevinmezdim.”99 

Yine tâbiinin büyüklerinden Mücahid (rahmetullahi aleyh) şöyle 
buyurmuştur: 


“Kâbe'ye bakmak ibadettir. Kâbe'ye gitmek hayır hasenat 
yapmak gibidir. Kâbe'den çıkmak günahtan temizlenmektir.” 


Ariflerden Şuayb b. Harb [rahmetullahi aleyh) anlatıyor: 


“Bir kere Kâbe'yi tavaf ederken âniden biri dirseği ile beni 
dürttü. O tarafa baktım, gördüm ki Fudayl b. İyâz (rahmetullahi aleyh] 
imiş. Bana dedi ki: 


- Ey Şuayb, eğer şu hac mevsiminde senden ve benden 
daha kötü kimse olduğunu düşünüyorsan, bil ki yanılıyorsun.” 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri davetine icabet edip, icabeti kabul edi- 
len kullarından eylesin. Haremeyn'de bir araya gelişimizi, Hare- 
meyn'e olan hasretimizi havz-ı kevserin başında bir araya gelişi- 
mize vesile kılsın. Âmin. 


—— 


39 Ebü Davud, Vitir, 23 (nr. 1500); Tirmizi, Daavât, 126 (nr. 3910). 


RAHMETE YOLCULUK: HAC 
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Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“...Gitmeye imkan bulabilenler için evimi (Kâbe'yi) haccet- 
mek, Allah'ın insanlar üzerindeki hakkıdır...” (Âl-i Imrân 3/97). 


Âyet-i kerimedeki “imkân bulabilenler” ifadesinin şartları 
âlimlerimiz tarafından belirlenmiş, ilmihaller başta olmak üzere 
fıkıh kitaplarımızda tafsilatıyla anlatılmıştır. Her müminin kendi 
şartlarını bu ölçülere göre değerlendirip, anlamakta zorlandığı 
hususları liyakat sahiplerine sorarak hareket etmesi gerekir. Ge- 
rekli şartları taşıyanların ömürlerinde bir kez hac yapması farzdır. 


Günümüzde yeterli imkâna sahip olsalar da, kontenjan sınırlı 
olduğu için ancak kura neticesinde hacca gidilebildiğini, bazan 
birkaç yıl beklendiğini unutmamak gerekiyor. Bu durumda üzeri- 
ne hac farz olan her bir müminin ertelemeden hacca niyetlenme- 
si, kaydını yaptırması lazımdır. 


Cenâb-ı Mevlâ, Kur'ân-ı Kerim'de mealen, dünya hayatında 
yapmadığı ameller için ahirette pişman olanların şöyle dediğini 
bildirir: 
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“..Rabbiml Beni yakın bir süreye kadar geciktirsen de sada- 
ka verip iyilerden olsam!..” (Münâfikün 63/10). 


Müfessirlerin sultanı İbn Abbas radiyallahu anh) bu âyet-i keri- 
meyi şöyle tefsir etmiştir: 


“Zekat vermeksizin ve hacca gitmeksizin ölen kimse dünya- 
ya geri döndürülmeyi ister. Bu âyet-i kerime müminler için ağır bir 
hüküm içermektedir.” 


Alimlerimizin tamamı imkanı olan kişinin hac ibadetini gecik- 
tirmemesi gerektiğini söylemişlerdir. Eskiden, giden kişi padişah 
bile olsa aylarca süren yolculuk zahmeti vardı. Hacılar ayrıca yol 
boyunca tehlikelerle karşı karşıya kalıyordu. Günümüzde kon- 
tenjan sınırlı olsa da artık ulaşım ve konaklama zahmet olmaktan 
çıkmış, şükredilecek bir nimet haline gelmiştir. 


Bilindiği üzere farz haccın zamanı zilhicce ayının ilk on gü- 
nüdür. Fakat “hac ayları” olarak tarif edilen şevval, zilkade ve 
zilhicce aylarında mukaddes beldelerde olmak, hac öncesi umre 
ve bu kapsamdaki ibadetler büyük sevap vesilesidir. 


Hacca gitmeden borçları ödemek, insanlarla helâlleşmek 
ve sonra ihlâs ile niyet ederek yola çıkmak lazımdır. Bu yolculuk 
Cenâb-ı Mevlâ'nın emrine itaat etmek, çağrısına icabet etmektir. 


Günümüzde artan imkân ve kolaylıklar sayesinde insanlar 
dünyanın dört bir yanını gezip görebiliyor. Dinimizin hükümlerine 
muhalif bir husus olmadığı sürece bunda bir beis yoktur. Hatta 
müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de beyan edildiği üzere ibret 
vesilesidir. Fakat unutmamak gerekir ki, imkân ve fırsat ele geç- 
tiğinde ziyaret için ilk gidilecek yer Mekke-i Mükerreme ve Me- 
dine-i Münevvere”dir. Çünkü bu ziyaret ile sadece üzerimize farz 
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olan bir ibadeti ya da umre sünnetini eda etmiş olmayız. Kalbi- 
miz şenlenir, ibadetlerimiz tazelenir, ümidimiz kuvvetlenir. Orada 
dünyanın dört bir yanından gelen mümin kardeşlerimizle Beytul- 
lah”ı tavaf ederek, Safa ve Merve arasında sa'y ederek, Arafat'a 
çıkarak, Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) ravzasını 
ziyaret ederek, İslâm'ın ilk neslinin hatıralarıyla, maddi manevi bir 
huzur ile memleketimize döneriz. 


Hac ibadeti hem mali hem bedeni bir ibadettir. Hac yolculu- 
ğu, orada ikamet, kurban kesmek ve sadaka vermek gibi ibadet- 
ler malımızın temizlenmesine vesile olur. Bedenen orda olmamız, 
ihrama girerek Cenâb-ı Mevlâ'nın yasaklarına riayet etmemiz de 
imanımızı kuvvetlendirir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyur- 
muştur: 

“Kabul edilmiş haccın karşılığı ancak cennettir.” 

Yine buyurmuştur ki: 


“Haccın iyiliği güzel söz söylemek ve yoksullara yedirmektir.”*" 


Hac ibadetinde pek çok hikmet vardır. Bu hikmetlerin tahak- 
kuku için farz, vâcip, sünnet ve edeplere riayet etmek önemlidir. 
Ebü Tâlib el-Mekki hazretleri şöyle buyurmuştur: 


“Hacı, dikkat çekici giysilerden ve insanların gözüne takıla- 
cak eşyalardan sakınmalıdır. Zenginlere, mal mülk biriktirmeyi 
seven ve bununla övünen dünya ehline benzemekten kaçınmalı- 
dır. Aksi halde kibir ehli insanlardan yazılır. Orada nimet ve rahat- 
lik için de kendini zorlamamalıdır. Çünkü bunlar Allah Teâlâ'nın 
yolunda güzel görülmemiştir. Allah yolunda sıkıntı, çile, susuzluk 


40 Buhari, Umre, 1 (nr. 1773); Müslim, Hac, 79 (nr. 3355). 
41 Hakim, e/-Müstedrek, nr. 1778; Beyhaki, Şuabü"l-İman, nr. 4119. 
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ve zorluk artıkça yapılan amelin fazilet ve sevabı da o derece 
artar. Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) bir devenin üs- 
tünde haccetmişti. Altında sade bir palan ve dört gümüş para 
değerinde eski bir kadife örtü vardı.” 


Bu nasihatler haccı sıkıntıya, zorluğa çevirmek için değildir. 
Sadece herkesin elindeki tabii imkânların üstünü zorlamamak, 
orada birçok zahmetin olduğunu, olacağını bilerek gitmek gerek- 
tiğini ifade etmektir. Evet; tavafın kendine göre bir zorluğu var- 
dır; sa'y ve diğer ibadetlerin de öyle... Bütün bunları milyonlarca 
mümin ile birlikte yapıyor olmanın, alışık olmadığımız bir sıcaklık 
altında, izdiham içinde ibadetlerimizi eda ediyor olmanın zorlu- 
ğu bellidir. Bu zorluklardan kaçınmak, ibadetlerin faziletinden de 
mahrum olmak demektir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) Şu iki hadis-i 
şerifi günümüz müminleri için manidardır: 


“Hac, saç baş dağınıklığı ve toz toprak içinde kalmaktır. "42 


“Allah Teâlâ meleklerine Arafat ehli hakkında şöyle buyurur: 
Kullarıma bakın. Onlar derin vadilerden saç baş dağınık ve toz 
içinde bana geldiler.”* 


Bu zahmetler artık günümüzde yok. Hacıların büyük bir kısmı 
uçakla mukaddes beldelere ulaşmakta, otellere yerleşmektedir. 
Bu mekânların hemen hepsi belli bir standartta hizmet sunmakta, 
serin odalarda hacıları ağırlamaktadır. Haremeyn'de açık alanlar 
bile büyük klimalarla serinletilmekte, hacıların zahmeti azaltıl- 
maktadır. Şüphesiz bunca nimetin ve kolaylığın karşılığı ihlâs ile 
ibadet, dua ve şükürdür. 


42 Tirmizi, Tefsirü'l-Kur'ân, 4 (nr. 3268); İbn Mâce, Menâsik, 6 (nr. 3008). 
43 Ahmed b. Hanbel, el-Müsneq, nr. 7288, Beyhaki, Şuabü'/-İmân, nr. 4068. 
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Müminlerin hacda sadece ibadetle meşgul olması, İslâm 
dünyasının çeşitli ülkelerinden gelen kardeşlerini çekiştirmeme- 
si çok önemlidir. Yemenliler az malla yetinip, halka fazla karış- 
madan yaşamaları, ince yürekli ve yumuşak huylu olmaları se- 
bebiyle Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) tarafından 
övülmüştür.““ Alimlerimiz meseleyi şöyle izah etmişlerdir: Hacı, 
giyecek ve kullandığı eşya bakımından Yemenliler'e benzemeye 
çalışmalıdır. Onların hacda izledikleri yol ve âdetleri takip etmek, 
selef-i sâlihinin takip ettiği yola girmektir. Allah Resülü {sallallahu 
aleyhi vesellem) ve ashabının izinden gitmektir. 


Belki günümüzde o Yemenli hacıları bulamayabiliriz. Fakat 
Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] övgüsü sade ya- 
şayan, ibadetle meşgul olan, insanlara zahmet vermeyen, mu- 
kaddes beldelerde çarşı pazardan ziyade Haremeyn'de vakit 
geçiren müminleri örnek almak gerektiğini işaret eder. Hac yol- 
culuğu esnasında Allah dostlarının sohbetlerine kulak vermek, 
tavsiyelerine uymak bu işaretleri tanımayı kolaylaştıracaktır. 


Cenâb-ı Mevlâ bizlere mübarek beldeleri ziyaret etmeyi, bura- 
ların edebine riayetle ibadetlerimizi eda etmeyi nasip eylesin. Hac 
nasip olan kardeşlerimizin haclarını mebrür hac eylesin. Âmin. 


in rm m e 
44 bk. Buhâri, Megâzi, 74 (nr. 4388); Müslim, İmân, 23 (nr. 198); Ahmed b. Hanbel, 


el-Müsned, nr. 13556. 


KUR'ÂN-I KERİM'LE NASİPLENMEK 


$ lke 


Kur'ân-ı Kerim eğitimi ülkemizde okullarda ve yaz kursların- 
da günbegün yaygınlık kazanıyor. Verilen bütün bu gayretleri bir 
fırsat bilip bu hayırlı kapıdan, hidayet menbaından çocuklarımızı 
mahrum etmemeliyiz. 


Çocuklarımıza rehberlik edecek bizleriz. Öyleyse hak ve ha- 
kikati tanımada onlara imkân ve fırsat sağlamalıyız. Başta ken- 
dimiz uygulayarak onları hayırlı amellere yönlendirmeliyiz. Ancak 
bu şekilde hem kendimizi hem de onları dünya ve ahiret ateşin- 
den koruyabiliriz. 


Müslüman için Kur'ân-ı Kerim asla ihmal edilemeyecek ka- 
dar önemlidir, mücella dinimizin temelidir. Öncelikle ibadetlerimiz 
Kur'an'sız olmaz. Kur'ân-ı Kerim'i öğrenmeliyiz ki namazlarımız- 
da kıraatimiz doğru olsun, namazlarımız Rabbimiz indinde kabul 
buyurulsun. Çünkü kıraat namazın farzlarındandır. 


Sonra Kur'ân-ı Kerim rehberimizdir. Fahr-i Kâinat Efendimiz 
(sallallahu aleyhi vesellem) buyurmuştur ki: 


“Size iki şey bıraktım, bunlara sarılırsanız sapmazsınız. Bunlar 
Allah'ın kitabı ve benim sünnetimdir.”“5 


45 Malik, el-Muvatta, nr. 1628. 
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Ayrıca Kur'ân-ı Kerim okumak büyük mükâfat vesilesidir. Bu 
yüzden Kur'ân-ı Kerim hatmi ilk sahâbe-i kirâm efendilerimizden 
bu yana müminlerin çok önem verdiği, alışkanlık haline getirdiği 
hususlar arasında yer almıştır. 


Büyüklerimizden Abdurrahman Tâhi hazretleri [kuddise sırruhü) 
evlerde sesli Kur'an okumanın zulmeti kaldıracağını buyurmuştur. 


Kur'ân-ı Kerim mümin için bir duadır, şefaat vesilesidir. Kişi 
Kur'an okudukça dua etmiş, Rabb'ine yaklaşmış olur, 


Cenâb-ı Mevlâmız, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim hak- 
kında mealen şöyle buyurmuştur: 


“Ona ne önünden ne ardından bâtıl yaklaşamaz. O herkes 
tarafından övülen ve hikmet sahibi olan tarafından indirilmiştir” 
(Fussilet 41/42). 

Fahr-i Kâinat Efendimiz de [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyur- 
muştur: 

“Kur'an ehli kimseler, Allah'ın ehli ve has kullarıdır.”6 

Bir seferinde Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] bu- 
yurur: 

- “Demir paslandığı gibi kalpler de paslanır. Bu söz üzerine 
sorulur: 

- Ey Allah'ın resülü, öyleyse kalplerin cilası nedir? Allah 
Resülü [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle cevaplar: 

- Kur'an okumak ve ölümü hatırlamaktır.”*” 


İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) Kur'ân-ı Kerim'in fazileti hakkın- 
da şöyle der: 


46 İbn Mâce, Mukaddime, 38 (nr. 220). 
47 Beyhaki, Şuabü'r-İmân, nr. 2014. 
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“Kur'an'daki kıssa ve haberler sayesinde akledenler için ibret 
yolu genişlemiştir. Onda açıkça beyan edilen hükümler sayesinde 
de tutulacak dosdoğru yol herkese açık bir şekilde görünmüştür. 

O kitap helâl ve haramı ayırmıştır. Bu yüzden ışıktır. 

O kitap sayesinde insanoğlu gururdan kurtulur. 

O kitapta hastalıkların şifası vardır. 

O kitaba muhalefet eden dik kafalı zalim ve zorbaların belini 
Cenâb-ı Hak kırmış ve kıracaktır. 

O kitap Allah'ın kopmaz ipidir. Apaçık nurdur. 

O, Allah yolunun en kuvvetli tutamağı ve insanı hedefine 

ulaştırıcı en sağlam vesiledir. 

O kitap, azı çoğu, küçüğü büyüğü, hulasa bütün hakikati 

kendinde toplayan bir kitaptır. İçindeki hikmetler bitmez ve tü- 
kenmez.” 


Müberra kitabımız Kur”ön-ı Kerim”i okumaya, öğrenmeye, 
ezberlemeye ve öğretmeye açılan her kapıda hayır vardır. Nite- 
kim Fahr-i Kâinat Efendimiz isallallahu aleyhi vesellem] buyurmuştur ki: 


“Kim Kur'ân-ı Kerim'den bir harf okursa, onun için bir iyilik 
sevabı vardır. Her bir iyiliğin karşılığı on sevaptır. Ben, 'elif-lâm- 
mim bir harftir demiyorum. Elif bir harftir, lam bir harftir, mim de 
bir harftir.” 


Yine şöyle buyurmuştur: 


“Kim Kur'an'ı okur, ezberler, helâl kıldığı şeyi helâl kabul 
eder, haram kıldığı şeyi de haram kabul ederse, Allah bu sayede 
onu cennetine koyar. O kişi de kendi ailesinden cehennemi hak 
eden on kişiye şefaat eder.” 

48 Tirmizi, Fezailü”1-Kur en, 16 (nr. 3158). 
49 Tirmizi, Fezâilü'l-Kur'ân, 13 (nr. 3152). 
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Bir başka hadis-i şerifte de Peygamber Efendimiz şöyle müj- 
deler: 

“Sizin en hayırlılarınız, Kur'an'ı öğrenen ve öğreteninizdir.”9 

Sahabeden Ebü Ümâme el-Bâhili (radıyallahu anh) şöyle der: 

Kur'an'ı okuyunuz. Sakın bu duvarlarda asılı bulunan mus- 
haflar sizi aldatmasın. Çünkü Kur'an'a kap olan bir kalbi Cenâb-ı 
Hak azaba uğratmaz.” 

Ebü Hüreyre de [radıyallahu anh) şöyle buyurmuştur: 


“Herhangi bir evde Kur'an okunursa, şüphesiz o ev aile ef- 
radı için genişler, hayrı çoğalır, oraya melekler dolar ve şeytanlar 
kaçar. Kur'an okunmayan ev, aile efradı üzerine daralır, hayrı aza- 
lır, melekler oradan çıkıp şeytanlar dolar.” 

Evliyanın büyüklerinden Süfyân-ı Sevri (kuddise sıruhül şöyle 
müjdemiştir: 

“Kişi Kur'an okuduğu zaman, melek onun gözlerinin ortasın- 
dan öper.” 

Tâbiinin büyüklerinden Hasan-ı Basri hazretleri de [kuddise sır- 
ruhül şöyle demiştir: 

“Allah'a yemin ederim, Kur'an'dan daha üstün bir zenginlik 
olmadığı gibi, ondan mahrum olmaktan da daha büyük fakirlik 
yoktur.” 


Kur'ân-ı Kerim ahiret zenginliğinin vesilesidir. Öyleyse bu ve- 
sileye yapışmamız gerekiyor. Bilmeyen mutlaka öğrenmeli, öğre- 
nen öğretmeli veyahut öğretenleri desteklemelidir. 


50 Buhari, Fezâilü'l-Kur'ân, 21 (nr. 5027). 
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ai a 


Birçok alanda bilgi edinebilme, onu değerlendirip kullana- 
bilme kabiliyeti sadece insanoğlunda vardır. Yani ilim, insanoğ- 
lunun temel özelliklerinden biridir. İnsanoğlunun fıtri kabiliyet ve 
karakterlerinden biri de dindir. 


Mayasında var olan bu iki özellik, Rabbimiz'in insana bah- 
şettiği nimetlerdendir. Her ikisinin kaynağı aynıdır. O da Cenâb-ı 
Hak'tır. O Alim'dir, her şeyi bilendir. 


Kaynağının aynı oluşu, ilim ve din arasında müşterek nok- 
talara işaret eder. Hatta müberra dinimiz İslâm'a göre din, ilmin 
kaynaklarından biridir. Vahiy, hem bir bilgi kaynağıdır hem de ilmi 
teşvik eden, ona yol gösteren mesajlarla doludur, 


Cenâb-ı Mevlâmız'ın, son peygamber Hz. Muhammed'e [sal- 
lallahu aleyhi vesellem] ilk vahyi, ilk emri “oku”5' diye başlar. Tek ba- 
şına bu hakikat bile yüce Mevlâ'nın ilme, okumaya ne denli önem 
verdiğinin bir işaretidir. 

Bilindiği üzere, iman hakikatlerinin insanlara benimsetilme- 
sinde, kişinin “doğru yol”a sevkedilmesinde okumak, öğrenmek 


51 bk. Alak 96/1. 
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çok büyük önem taşır. Bu sebeple Kur'ân-ı Kerim'de ve hadis-i 
şeriflerde bilmenin, ilim öğrenmenin ve öğretmenin değeri yük- 
sek bir makama konmuştur. 


Mukaddes kitabımız, Peygamber Efendimiz'e [sallallahu aleyhi 
vesellem) hitapla şu soruyu sorar: “De ki, hiç bilenlerle bilmeyen- 
ler bir olur mu?” (Zümer 39/9). Yine onun lisanından bize öğretilen, 
“Rabbim, ilmimi artır” şeklindeki dua da, insanoğlunun Rabb'in- 
den isteyebileceği sayısız nimetlerin birçoğundan daha hayırlısı- 
nın, ilim ve idrak olduğunu telkin eder. 


Müslümanlar, bu telkin ve teşvikle başlangıçtan itibaren ilme 
sarılmışlar, ilim ve hikmetin peşine düşmüşlerdir. Tarih boyunca 
müslüman toplumlar nöbetleşe ilim ve kültüre hizmet ederek yer- 
yüzünü medeniyet ışığıyla aydınlatmışlardır. 


Elbette böyle olmalıydı, zira, “Sakın cahillerden olma!” (En'âm 
6/35) ve, “Cahillerden yüz çevir!” (a'rat 7/199) gibi rabbâni ikazlar- 
la müminler daima uyarılmıştır. “Her kim ilim tahsili için bir yola 
çıkarsa, Allah Teâlâ ona cennete giden yolu kolaylaştırır”? gibi 
nebevi müjdelerle de teşvik edilmiştir. 


O kadar ki, ilim tahsilini nâfile ibadetlerden üstün tutan tek 
din İslâm'dır. 


Mukaddes kitabımızın öngördüğü seviyede öğrenen, anla- 
yan bir toplum haline gelmek elbette kolay değildir. Ama müm- 
kündür. İslâm tarihinin belli dönemleri bunun şahididir. 


Fahr-i Âlem Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem), “İlim müminin 
yitiğidir. Nerede bulursa onu alır” buyurarak, öğrenme, öğren- 


52 Müslim, Zikir, 11 (nr. 7028); Ebü Davud, İlim, 1 (nr. 3643). 
53 Tirmizi, İlim, 19 (nr. 2903); İbn Mâce, Zühd, 15 (nr. 4308). 
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diklerimizi kendimize ve hayatımıza mal etme konusunda tavrı- 
mızı belirlemiştir. 


Müslümanlar bu prensibe göre hareket ettikleri dönemlerde 
İslamiyet yeryüzünde büyük bir etkinlik ve güç kazanmış, İslam 
dünyasının eğitim öğretim müesseseleri dünyaya öncülük etmiştir. 


Dinimiz, insanı yüceltmeyi, ilim ve fazilet sahibi yapmayı 
gaye edinir. Bunu gerçekleştirirken de insanı fıtratına uygun şe- 
kilde, ruh ve beden olarak ele alır. Ruhu iman ve ilimle, bedeni 
ibadet ve ahlakla, nefsi sabır ve şükürle besler, terbiye eder, ol- 
gunlaştırır. 


İyilik ve güzellik, ilim ve hikmet, inanmak ve ümitvar olmak, 
çalışmak ve araştırmak, ahlâk ve fazilet, sevgi ve merhamet fıtridir. 
İnsan tabiatına bu hasletler yaraşır. Diğer taraftan inkâr ve isyan, 
kötülük ve çirkinlik, cehalet ve tembellik, şiddet ve zulüm, yokluk 
ve sefalet, nefret ve acımasızlık ise insanın tabiatına ters düşer. 


İnsana yakışmayan halleri zorla, baskıyla insan karakterine 
yerleştirmek için tarih boyunca yapılan çalışmalar hep hüsranla 
neticelenmiş, yıkıma ve nesillerin kaybına sebep olmuştur. İnsa- 
na ait faziletleri geliştirmeye, zenginleştirmeye yönelik çabalar 
ise nice dirilişlere medar olmuştur. O halde eğitim, insanın fıtratı- 
nı güzelliklere ulaştıracak bir yol olmalıdır. 


Bu bir denge meselesidir. İslâm'ın dünya ve ahiret için lü- 
zumlu olanı birbirinden ayırmaması; bu meyanda ilimleri de bir 
bütün olarak ele alması bu dengeyi sağlamaya yöneliktir. 


Dünya ve ahiret birbirinden kopartıldığında, yani hayat iki 
parça edildiğinde, iki farklı ahlâk söz konusu olur. Dünyevi işler 
kendi yörüngesinde, uhrevi olan da daha başka bir yörüngede 
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seyretmeye başlar. Bu da hayat içinde bilginin, maddi imkanların 
ve nihayet gücün yıkıcı bir mahiyet kazanması neticesini doğu- 
rur. Bugün bilim ve teknolofinin bir yıkım ve sömürü aracı olma- 
sının arkasında işte böyle bir dünya ahiret ayrımı ya da ahiretin 
-haşa- yok sayılması vardır. 


Bu sebeple dinimizin koyduğu mükemmel dengede dini 
ilimlerle müsbet bilimler arasında iç içelik bulunur. İyi bir mümin, 
dünya ile ahiret arasında imani - zihni - ameli bağlantı kurabilen, 
nefsi ve ruhunu bütünleştiren insandır. 


İzaha bile gerek yok, ilim, insana ve topluma faydalı olduğu 
ölçüde değerlidir. Peygamber-i Zişan Efendimiz (sallallahu aleyhi ve- 
sellem), bu hakikatin beyanı sadedinde buyurur ki: “Faydası olma- 
yan ilimden Allah'a sığınırım.”5* 


Bu hadis-i şerifin ifade buyurduğu hakikati hem kendi nefsi- 
mizde hem içinde yaşadığımız toplum ölçeğinde ve nihayet bü- 
tün bir insanlık düzeyinde tefekkür etmeliyiz. 


İman ve ahlâk bakımından zayıf bir ilim adamının iştigal ko- 
nusu ne olursa olsun, sahip olduğu bilginin kendisine ve başka- 
sına faydalı olacağı şüphe götürür. 


Diğer önemli bir husus da “iyilikleri yaygınlaştırma, kötülük- 
lere engel olma” vazifesi yapacak insanların “bilen kişi” olmaları 
esastır. Zira ilim ve tebliğ, iki kanat gibidir. Biri olmayınca diğeri 
tek başına anlamlı değildir. 


O halde tebliğ yapan kişi, dinini başkalarına anlatmadan 
önce kendisini yetiştirmek zorundadır. Aksi durumda kendisi ilahi 


54 Müslim, Zikir, 18 (nr. 7081); Nesâi, İstiâze, 21 (nr. 5487). 
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rızaya uygun yaşamadığı gibi, muhatabı olduğu kimseleri ken- 
dinden, hatta anlattığı dinden soğutabilir. 


Evet, tebliğ ve irşad ehli ilimle donatılmış olmalı ki, “yarım 
hoca dinden eder” sözünün muhatabı olmasın. 


İşin tebliğ boyutu bir yana, insanın kendisinin dini yaşaması- 
nın ilk şartı ilâhi emirleri bilmektir. Bir müslümanın iman esaslarını 
ve ibadetlerin ifası için gerekli malumatı bilmesi farzdır. “İlim öğ- 
renmek kadın ve erkek her müslümana farzdır” hadis-i şerifinin 
ifade ettiği mana çerçevesi budur. 


Bu farziyetin yerine getirilmesi de ancak okumakla, erbabı- 
nın yanında eğitim almakla mümkündür. Öğrenmeyen kimse ne 
yapması gerektiğini nereden bilebilir ki? Allah'tan gerçek mana- 
da sakınanlar ve hakiki kulluk yapanlar da ancak bilenlerdir. 


Şart ve erkânı bilinmeden yapılan bir ibadet sıhhat derece- 
sinde olmaz. Namaz ibadetini ele alırsak, namazı tam ve dosdoğ- 
ru ifa etmenin temel şartı, şartlarını ve erkânını bilmektir. Bunlar 
bilinmeden kılınacak bir namaz sıhhat şartları açısından yeterli 
olmayacak, belki de ilâhi huzurda kabule mazhar olamayacaktır. 


O halde ilim ve amel birbirinden ayrılmayan bir bütünün iki 
parçası gibidir. Birinin eksikliği durumunda diğeri de çok şey ifa- 
de etmeyecektir. 

İstenirse her şey öğrenilebilir, her eksik tamamlanır. Hayatımız 


için gerekli olan her bilginin ardına düşmeliyiz. Unutmayalım, dini- 
miz ve dünyamız bilmekle, bildiğimizi yaşamakla mamur olacaktır. 


55 İbn Mâce, Mukaddime, 39 (nr. 229); Beyhaki, Şuabü'i-İmân, nr. 1664; Süyüti, 
el-Câmiu's-Sagir, nr. 5265. 


HANGİ İLİM? 


tèma? 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyur- 
muştur: 


“İlim öğrenmek kadın erkek her müslümana farzdır.” 


Acaba öğrenilmesi farz ve gerekli olan ilim, yani bilgi hangi- 
sidir? 


İslâm âlimleri, her müslümanın her şeyden önce gerekli aka- 
id bilgisini, yani iman esaslarını öğrenmesi gerektiğini söylemiş- 
lerdir. Bunlar kısaca şöyledir: 


Allah Teâlâ mukaddes zatı ile vardır. Diğer her şey ise O'nun 
var etmesi ile vardır. Allah Teâlâ zatında, sıfatlarında ve işlerinde 
tektir. Hiçbir şeyin ne var olmakta ne de başka bir hususta aslen 
O'nunla hiçbir surette ortaklığı yoktur. 


Allah Teâlâ'nın sıfatları ve fiilleri, zatı gibi benzerlikten ve kav- 
ranmaktan uzak olup, yaratılmış varlıkların sıfat ve fiilleri ile ara- 
sında bir benzerlik kesinlikle söz konusu değildir. 


Bir müminin ilk bilmesi ve inanması gereken husus Rabb'iy- 
le ilgili bu hakikatlerdir. Bununla birlikte Hz. Muhammed Musta- 
fa'nın (sallallahu aleyhi vesellem) O'nun kulu ve elçisi olduğunu, onun 


56 İbn Mâce, Mukaddime, 39 (nr. 229); Beyhaki, Şuabü7-İman, nr. 1664; Süyüti, 
el-Câmiu's-Sagir, nr. 5265. 
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Allah Teâlâ'dan getirdiklerinde ve ahiret âlemine ait kendi diliyle 
ifade ettiği hususlarda doğru sözlü olduğunu bilip inanmaktır. 


“Kelime-i şehadet” dediğimiz iman cümlesinin bu açlımını 
böylece bilmek, anlamak ve ikrar etmek gerekir. 


İman esasları, geleneğimizde “Âmentü” olarak öğretilen altı 
husustan ibarettir ve nelere ne şekilde inandığımızı belirler. O hal- 
de bunları öğrenmek, anlamak ilk vazifelerimiz arasında yer alır. 


Akaid ilminin delilleri doğrudan Kur'ân-ı Kerim'de ve sünnet-i 
seniyyede bulunur. Âlimlerimiz bunları kitaplarda gerek özet ola- 
rak gerekse bütün ayrıntılarıyla anlatmıştır. Biz bu hususlarda iki 
büyük akaid imamı olan İmam Mâtüridi (rahmetullahi aleyh) veya İmam 
EŞ'ari'ye [rahmetullahi aleyh) bağlı bulunuyoruz. Bu bağlılık bizi zama- 
na ve kişiye göre değişen anlatımlarla savrulmaktan muhafaza 
ediyor. Bu bakımdan itkadi mezhebe bağlılık son derece önemlidir. 


Öğrenilmesi farz olan bilgiler hususunda, iman esaslarından 
sonra uygulamaya yönelik temel bilgiler gelir. Buna kısaca ilmihal 
(içinde bulunduğu hal ve durumda ne yapacağını bilmesi) diyo- 
ruz. Kısaca ilmihal bilgisi, kişinin dini vazife ve sorumluluklarını 
bilmekten ibarettir. Yani farzlar, vâcipler ile haram, mekruh ve 
mubah şeylerin neler olduğu... 


Şöyle bir örnek verebiliriz: Yeni müslüman olmuş bir kişi ilk 
namaz vakti girdiğinde taharet ve namazla ilgili şartları ve rükün- 
ları bilmekle sorumludur. Sonra, yemek yiyeceği zaman neleri 
yemenin haram ve helâl olduğunu, çarşıya çıkacağı zaman alış- 
verişte helâl haram ölçülerini bilmelidir. Aynı şekilde ticaretle uğ- 
raşmayan birine bu konuyla ilgili hükümleri, bekâr birine evlilikte 
helâl ve haramları bilmek zorunlu değildir. 


Akaid ve ilmihalden sonra üçüncü husus, kişinin iç dünya- 
sıyla alakalı bazı hususlardır. Bunlar arasında gizli şirk, ihlâs, riya, 
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sabır, tevekkül, şükür gibi konular yer alır. Bu hususlar tasav- 
vufun konuları arasında yer alır ve âlimlerimiz tarafından “bâtıni 
fıkın” diye adlandırılır. Takdir edilir ki hakiki manada kulluk için 
sadece görünür ameller yetmez, iç dünyamızın, nefsimizin de 
buna eşlik etmesi gerekir. Esasen kulluğu güzel ve devamlı kılan 
tezkiye ve terbiye olmuş bir iç dünyadır. O halde lazım olan bâtıni 
fikih mevzularının bilinmesi de zorunludur. 


Bunların dışındaki ilimler farz-ı kifâyedir. Yani herkes bu ilim- 
leri öğrenmekle doğrudan mükellef değildir. Dolayısıyla mesela 
akaid ilminin ayrıntılarını, inceliklerini ve tüm meselelerini öğren- 
mek herkes için mecburi değildir. Fakat imanla ilgili hususlarda 
kişilerde bir şüphe var ve kişi bunun itikadını etkileyeceğinden 
korkuyorsa, o şüpheyi bertaraf edecek bilgiyi öğrenmesi gere- 
kir. Bunun dışında din husussunda tartışma ve münakaşalardan 
uzak durmak lazımdır. 


Tartışmalarla çözüme ulaşılmaz, tam tersi bu bir hastalıktır. 
Günümüzde insanların çeşitli propagandalarla aklını karıştıran 
birçok mevzu, eski âlimlerimiz tarafından çözüme kavuşturulmuş 
hususlardır. İmam Gazâli'nin (rahmetullahi aleyh) belirttiği gibi, şüp- 
heleri gideren, ehl-i bid“ata reddiyeler ortaya koyan, bu ilimler- 
le meşgul olan ve ehi-i hakkın kalplerini bid'atlardan temizleyen 
âlimler vardır ve bunlar İslâm ümmeti için bir rahmettir. 


Bid'at söylem ve uygulamaların yaygınlaştığı günümüzde, 
aynı gayretle çalışacak, şüpheleri giderecek âlimlere, böyle âlim- 
leri yetiştirecek müesseselere ihtiyaç artmıştır. 


Kişinin hangi ilmi öğreneceğini bilmesi kadar, kimden öğ- 
reneceğini bilmesi de önemlidir. İslâm âlimleri ilmin mutlaka bir 
âlimden, ehil bir hocadan öğrenilmesini tavsiye etmişlerdir. Böyle 
bir usul öğrenmeyi kolaylaştırdığı gibi akla takılan soruların ce- 
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vaplanması, bilgiyle birlikte İslam ahlakının ve edebinin aktarıl- 
ması bakımından en uygun yoldur. 


Dini ehil bir hoca yerine doğrudan kitaplardan öğrenilmeye 
çalışılması, birçok mevzunun kişinin bilgi ve anlayış seviyesine 
göre yanlış anlaşılma riskini beraberinde getirir. Kitaplar, dinin 
temel hususlarında belli bir bilgi ve kavrayış altyapısı olduğun- 
da faydalıdır. Diğer taraftan dinin hükümlerinde pek çok husus 
uygulamaya dairdir ve bu uygulamaların ehil bir hoca tarafından 
açıklanması, anlatılması, gerektiğinde uygulayarak gösterilmesi 
gerekir. Dolayısıyla ehil hocadan öğrenilen dini ilimler, hata riskini 
ortadan kaldırmış olur. 


Dini hususlara dair bilgi kişinin yolunu aydınlatır. Bu ilimler 
sayesinde insan kalbi mutmain bir şekilde ibadetlerini yerine ge- 
tirir ve şüphelere yenik düşmez. Müslümanların düsturu -asırlar 
boyu- ilim öğrenmek ve öğretmek olmuştur. Alimlere ve ilim öğ- 
renenlere toplumda büyük hürmet gösterilmiştir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz de [sallallahu aleyhi vesellem] ilmi asıl 
amacının dışında öğrenenler için şu uyarıda bulunmuştur: 


“Her kim ilmi, âlimlere karşı böbürlenmek, düşük kişilerle mü- 
nakaşa etmek veya insanların teveccühünü kazanmak için öğre- 
nirse Allah Teâlâ onu ateşe sokar.”5" 


Sonuçta hepimizin şu şuurda olması gerekiyor: Öğrenmeyen 
kimse ne ibadetlerin hükümlerini bilebilir ne de bu ibadetleri hak- 
kıyla yerine getirebilir. Özellikle günümüzde sağlam bilgiye sahip 
olmayan kimse çeşitli yayın organları üzerinden yapılan yanlış 
dini telkinlerden etkilenir. Sağlam temeli olmayan bilgileri de iyice 
karışır. Bu hususa azami dikkat göstermek gerekiyor. Çünkü ilim 
amel etmek içindir. Amel ise ahiretimizi imar etmek için gereklidir. 


57 İbn Mâce, Mukaddime, 45 (nr. 263); Süyüti, Câmiu'-Ehâdis, nr. 16650. 


İLMİN DE NESEBİ VAR 


LE 2 


Cenâb-ı Mevlâmız, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de me- 
alen şöyle buyuruyor: 


“Müminlerin hepsinin toptan sefere çıkmaları doğru değildir. 
Onların her kesiminde bir grup dinde (dini ilimlerde) geniş bilgi 
elde etmek ve kavimleri (savaştan) döndüklerinde onları ikaz et- 
mek için geride kalmalıdır. Umulur ki sakınırlar” (Tevbe 9/122). 


Fahr-i Kâinat Efendimiz de [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyu- 
ruyor: 


“Allah kime hayır vermeyi murat ederse onu dinde fakih (sa- 
hih anlayış ve gereğince yaşayış sahibi) yapar.” 


Şüphesiz tarih boyunca müslümanların en büyük mücade- 
lesi kendilerine tam ve kâmil bir şekilde tebliğ edilmiş olan din-i 
mübini muhafazaya çalışmak olmuştur. Cenâb-ı Mevlâ'ya ham- 
dolsun ki muhafaza edip bizlere ulaştırmışlardır. 


Âlimlerimiz müberra kitabımızın her bir âyetini, her bir hük- 
münü ve bu ilme dair her bir hususu öğrenmek, öğretmek ve mu- 
hafaza etmek için nice çilelere katlanmışlar, ömürlerini bu uğur- 


58 Buhâri, İlim, 17 (nr. 71) : Müslim, Zekât, 34 (nr. 2436). 
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da feda etmişlerdir. Aynı şekilde hadis-i şerifleri derlemek, tasnif 
etmek, kaynağını araştırmak ve sıhhatini ölçmek hususunda da 
son derece hassas davranmışlar ve bizlere bu sahada geniş bir 
külliyat bırakmışlardır. 


Alimlerimiz, yüce kitabımız Kur'ân-ı Kerim ve hadis-i şerifler 
kadar, bu iki rehberi hayatına tatbik eden ashab-ı kiram efendi- 
lerimizin sözlerini, hal ve yaşantılarını da bir araya getirmişlerdir. 
Böylece usul ve fürü ilimler temel esaslarına oturtulmuş ve ge- 
liştirilmiştir. 

Mescid-i Nebevi'nin yanı başında, Suffe Medresesi'nde yeti- 
şen sahabi âlimler, tâbiin neslini yetiştirmiştir. Onlar da bir sonra- 
ki nesli, Sahabi efendilerimizden görüp öğrendikleri hassasiyet- 
le yetiştirmiş, onlardan aldıkları ilmi geliştirmiş, eserler yazmış, 
ilim için uzak diyarlara seyahatler yapmışlardır. Ashâb-ı kirâm ve 
tâbiin neslindeki takva, edep ve hassasiyet aynı şekilde sonraki 
nesillere silsile yoluyla aktarılmıştır. Böylece nesilden nesile silsi- 
le usulüyle sadece satırlardaki ilimler değil, sadırlardaki marifet 
hazineleri, hal ve tavırlardaki güzellikler de aktarılmıştır. Bu yüz- 
dendir ki Şah-ı Nakşibend (kuddise sırruhül Şöyle buyurmuştur: 


“Bizim yolumuz, ashabın yolundan ne bir adım eksik ve ne 
bir adım fazladır.” 


Nitekim Nakşibendiyye yolunun bir diğer adı da “Hâcegân 
yolu”dur. Yani hocalar, âlimler yolu... Hacegân yolunun büyük- 
lerinin yaşadığı devir zor bir devirdir. Bu zor zamanda ilme sahip 
çıkan, medreseler kuran, şer'-i şeriften milim sapmayan o müba- 
rek zatlar Hâcegân silsilesini oluşturmuştur. 


Hâcegân silsilesi, asırlar öncesinden kendilerine sapasağlam 
naklolunmuş dini, yine aynı ilim gayret ve hassasiyetiyle muha- 
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faza etmişlerdir. Böylece her devrin bid'atlarına rağmen Kur'ân-ı 
Kerim'e ve sünnet-i seniyyeye sımsıkı bağlı kalabilmeyi başar- 
mışlardır. 


Onlardan bayrağı devralan Nakşibendiyye yolunun büyükleri 
de aynı gayreti göstermişlerdir. Bu gayret Müceddidiyye kolu ile 
Hindistan'a, oradan da bütün İslam diyarlarına yeni ve taptaze bir 
ruh olarak yayılmıştır. Nihayet Halidiyye kolu ile bu ilim gayreti sil- 
sile halinde günümüze kadar ulaşmıştır. Nakşibendi-Halidi yolunun 
büyükleri savaş, kitlik, baskı ve benzeri her türlü zorluklara rağmen 
bu ilim silsilesine sahip çıkmış ve günümüze ulaştırmışlardır. 


Silsile yolu ile ilmin aktarılışı, malum olduğu üzere, icazetna- 
me verilerek belgelenmiş olur. Fakat bu icâzetnâme sadece bir 
diploma değildir. Çünkü diploma bir eğitim kurumundan mezun 
olmayı ifade ederken, icâzetnâme bir ilimde ehil görülmeyi ve bir 
ilim silsilesine tâbi olmayı ifade eder. Bu silsile âlimle başlar, “ilim 
şehrinin kapısı” olarak vasıflandırılan Hz. Ali'ye (radıyallahu anh) ora- 
dan Fahr-i Kâinat Efendimiz'e [sallallahu aleyhi vesellem) ve neticede 
Cenâb-ı Zülcelâl'e kadar uzanır. Dolayısıyla bu ilim hem büyük 
bir lutuftur hem de büyük bir vebali yüklenmektir. 


İşte asırlar boyunca hem kaynaktaki sıhhat hem de aktarı- 
cılardaki istikamet, bu silsile usulüyle korunagelmiştir. Bu itibar- 
la medreseler, sahih din anlayışını geleceğe taşıyan ve topluma 
Ehl-i sünnet ve”l-cemaat itikadını aşılayacak olan âlimlerin yetiş- 
tirildiği önemli ilim merkezleridir. Medreselerimizin zaman içinde 
çeşitli nedenlerle zor dönemler yaşadığı bir hakikattir. Böyle ol- 
masına rağmen Cenâb-ı Mevlâ'nın fazlı ve keremiyle Asr-ı saâ- 
det'ten bu yana sekteye uğramadan ve asli kimliğini bozmadan 
günümüze kadar gelmiştir. Allah Teâlâ'ya hamdolsun ki hâlâ en 


160° EHL-i İRFAN 


duru haliyle eğitim vermeye ve ilim ehli yetiştirmeye devam ede- 
bilecek durumdadır. 


Bilindiği üzere tabiat boşluk kabul etmez. Bir toplumda Ehl-i 
sünnet kalesini müdafaa edecek gerçek alimler bulunmazsa, 
orada meydan ya inançsızlara ya bid'atçılara yahut din istismar- 
cılarına kalır. Böyle bir toplum inanç ve ahlak cihetinden bozul- 
maya, yanlış anlayış ve ideolojilere saplanmaya mahkümdur. 
Dolayısıyla gerçek alimlerin sayılarının artırılmasına, böylece top- 
lumun sahih din bilgisi ve anlayışına yeniden kavuşturulmasına 
ihtiyaç bulunmaktadır. 


Bugün tüm dünyada, özellikle de İslam âleminde yaşanan 
itikadi dalgalanmaların, ahlâki yozlaşmanın, ferdi ve ictimai prob- 
lemlerin bertaraf edilemeyişinin altında, hakiki din alimlerinin ek- 
sikliği yatmaktadır. İnanıyoruz ki medreselerimizin ve hocalarımı- 
zın sayısı arttıkça bu sıkıntılar da azalacaktır. 


Ümmetin ve tarihin tescilinden geçmiş her türlü silsile ve usul 
de birer medresedir. Günümüzde adı değişmiş olsa da... Fakat 
güya din adına kaynaklarımıza, sünnet-i seniyyeye ve müberra 
kitabımız Kur'ân-ı Kerim'e karşı operasyona girişen hiçbir zihni- 
yet ve ekolün bu silsilelerle hiçbir alakası yoktur. 


Konumuzu Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) 
hidayet ve ilim karşısında insanların durumunu çok açık bir tem- 
sille izah ettiği hadis-i şerif ile bitirelim: 


“Allah Teâlâ'nın benimle göndermiş olduğu hidayet ve ilim, 
yeryüzüne yağan bol yağmura benzer. Yağmurun yağdığı yerin bir 
bölümü verimli bir topraktır. Yağmur suyunu emer, bol çayır ve ot 
bitirir. Bir kısmı da suyu emmeyip üstünde tutan çorak bir yerdir. 
Allah burada biriken sudan insanları faydalandırır. Hem kendileri 
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içer hem de hayvanlarını sular ve ziraatlarını o su sayesinde ya- 
parlar. Yağmurun yağdığı bir yer daha vardır ki düz ve hiçbir bitki 
bitmeyen kaygan bir arazidir. Ne su tutar ne de ot bitirir. İşte bu, 
Allah"ın dininde anlayışlı olan ve Allah”ın benimle gönderdiği hi- 
dayet ve ilim kendisine fayda veren, onu hem öğrenen hem öğre- 
ten kimse ile, buna başkaldırıp kulak vermeyen, Allah”ın benimle 
gönderdiği hidayeti kabul etmeyen kimsenin misalidir.”9 


Cenâb-ı Mevlâ, ilâhi rahmetten faydalanıp bizleri de istifade 


ettiren, merhametinin tezahürü olan rabbâni âlimlerden ve onla- 
rın yolundan ayırmasın. Âmin. 


59 Buhâri, İlim, 20 (nr. 79); Müslim, Fezâil, 5 (nr. 6093). 


KADIN ve ÖRTÜNME EMRİ 


teme? 


Kullarının selâmet ve saadetini dileyen Rabbimiz, peygam- 
berleri ve kitapları vasıtasıyla hak yolu bildirmiş ve insanlığın o 
yola girmesini emretmiştir. Habib-i Kibriya (sallallahu aleyhi vesellem] 
peygamberlerin, Kur'ân-ı Kerim de kitapların sonuncusudur. Teb- 
liğ edilen hak yolun adı, Rabbimiz'in adlandırmasıyla “İslâm”dır. 


Müberra dinimiz İslâm, sadece Allah ile kul arasındaki mü- 
cerret bağdan ibaret değildir. Fertlerin ve toplumların bütün ihti- 
yaçlarını içine alan eşsiz bir nizamdır. 


Müslüman, bu nizamı eksiksiz olarak kabul eden insandır ve 
balık su içinde bulunduğu müddetçe nasıl huzurluysa, müslü- 
man da İslâm'ın emir ve yasaklarına uyduğu nisbette huzur bulur. 


İslâm yalnızca kişinin vicdanına bırakılan bir din değildir. Di- 
nimiz, “hayatım yalnızca benimle Allah arasında, başkasını ilgi- 
lendirmez” sözüne izin vermez. Bütün hayatları ve hayatın bütün 
safhalarını birbirine bağlar. 


O halde imanla şereflenen her mümin İslâm dininin emir ve 
yasaklarına uygun olarak yaşamak mecburiyetindedir. Zaman ve 
mekân ne olursa olsun, müslüman, hayatının gidişatını bu ulvi 
nizama göre çizmelidir. İmanda samimi olmanın ölçüsü de budur. 
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Samimi iman sahibi olan her müslüman bilir ve kesin olarak 
inanır ki, yüce dinimizin verdiği her emir insanın fıtratına ve ruhu- 
na uygun, kişinin saadetine ve kurtuluşuna vesiledir. 


Yüce dinimizin emir ye yasakları tartışılmaksızın kabul edilir, 
pazarlık yapılmaz, işine gelmeyince reddedilmez. Fakat zaman 
zaman bu yüce dine mensup olanların da, ne cüretledir bilinmez, 
Cenâb-ı Mevlâ'nın kimi emirlerini bile bile anlamazdan geldikleri, 
kendi arzularına göre yorumladıkları, tahrif ettikleri görülür. 


Bu emirlerden biri, belki de en çok dile getirileni, yıpratılmaya 
çalışılanı, etrafında fırtınalar koparılanı hanımlara yönelik örtün- 
me emridir. Halbuki kadınların örtünmeleri, tesettüre riayet etme- 
leri, dinimizin kesin emirlerinden biridir. 


Tesettür, Rabbü'l-âlemin'e karşı kulun itaat ölçülerinden biri- 
dir. Tesettür aynı zamanda iffet, fazilet, şeref, hürriyet ve saadettir. 


Her emrinde mutlak hikmet sahibi olan yüce Rabbimiz, mu- 
kaddes kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen şöyle buyurmaktadır: 


“Ey Peygamber! Hanımlarına, kızlarına ve müminlerin kadın- 
larına, (ihtiyaçları için dışarı çıkacakları zaman) dış elbiselerinden 
üstlerine giymelerini söyle. Böyle giyinmeleri, tanınıp eziyet edil- 
memeleri için daha uygundur. Allah, çok bağışlayıcı ve çok esir- 
geyicidir” (Ahzâb 33/59). 


Diğer bir âyet-i celilede ise mealen şöyle buyurulmaktadır: 
“(Habibim) Mümin kadınlara da söyle: Gözlerini haramdan sa- 
kınsınlar, ırzlarını korusunlar. Ziynetlerini (süslerinin takılı olduğu 
boyun, kulak, baş, kol ve bacak gibi yerlerini) açıp göstermesin- 
ler. Ancak bunlardan görünmesi zaruri olan (yüz, eller) müstesna. 
Başörtülerini yakalarının üzerine koysunlar (Göğüs ve boyunlarını 
göstermesinler). Ziynet (yer)lerini ancak şu kimselere gösterebilir- 
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ler: Kocalarına, babalarına, kocalarının (başka anadan olma) oğul- 
larına, kendi erkek kardeşlerine, erkek kardeşlerinin oğullarına, kız 
kardeşlerinin oğullarına, müslüman kadınlarına, ellerindeki câri- 
yelere, (şehvetsiz ve kadına) ihtiyacı olmayan ihtiyar kimselere, 
henüz kadınların gizli yerlerinin farkına varmamış olan çocuklara. 
Gizledikleri ziynetleri bilinsin diye ayaklarını da (yere veya birbiri- 
ne) vurmasınlar. Ey müminler! Hepiniz Allah'a tövbe edin ki dünya 
ve ahiret saadetine kavuşasınız” (Nür 24/31). 


Evet; âyet-i celile açıkça gösteriyor ki, müslüman kadınların 
yüzleri, elleri ve bir rivayete göre ayakları hariç, bütün uzuvlarını 
örtmeleri farzdır. Açmaları ise haramdır. O halde hiçbir müslüman 
kadın yüzü ve elleri dışında hiçbir yerini, kendisine nikâh düşen 
yabancı erkeklere gösteremez. 


Ancak yukarıdaki âyet-i celilede zikredilen on iki kimseye İs- 
lâm hukukunun tayin ettiği ölçüler dâhilinde ziynet yerlerini gös- 
termeleri câizdir. Bunların dışında bir müslüman kadın dışarıya, 
yabancı erkeklerin görebileceği bir yere gitmek zorunda olduğu 
zaman saçlarını, kollarını, bacaklarını, ziynet ve süslerini kapa- 
tarak çıkmaya, yani tesettüre riayet ederek çıkmaya mecburdur. 
Bunu yaparken, giysisinin vücut hatlarını gösterecek kadar ince 
veya dar olmamasına da özen göstermek zorunludur. Bu bakım- 
dan günümüzdeki bazı tesettür uygulamaları örtünme vasfını 
yitirmiş görünmektedir. Müslümanların buna da dikkat etmesi, 
hakka bâtıl karıştırmaması büyük bir vazifedir. 


Rabbimiz, Habib-i Kibriya”nın [sallallahu aleyhi vesellem) hanımları- 
nın şahsında bütün müslüman hanımlara mealen şöyle emreder: 


“(Ey peygamber hanımları!) Evlerinizde oturun (ve ihtiyacı- 
nız için dışarı çıkmanız gerektiğinde) evvelki câhiliyet (Zamanında 
süslenerek, ince elbiseler giyerek, açılıp saçılarak sokağa çıkan 
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kadınların) çıkışı gibi çıkmayın. Namazı dosdoğru kılın, zekâtı ve- 
rin, Allah'a ve Resülü'ne itaat edin” (Ahzâb 33/33). 


Hz. Âişe ve Ümmü Seleme radiyallahu anhüma) validelerimizin bil- 
dirdiğine göre, yukarıda zikredilen tesettürle ilgili âyet-i celileler nâ- 
zil olduğu zaman, müslüman hanımlar derhal vücutlarını örtmüşler, 
tereddüt göstermeden Allah Teâlâ'nın emrine itaat etmişlerdir. 


Kuvvetli bir iman ve hayânın neticesi olan örtünme büyük 
bir değer ifade etmektedir. Nefsin süfli arzularına uyma yerine, 
kainatın şirin bir misafiri olarak, misafirhane sahibinin emirleri is- 
tikametinde hareket etmek büyük önem taşır. 


Aslında kadının fıtratı da bu ilâhi emre uygunluk arzeder. 
Çünkü kadın, yaratılışı gereği bir sakınma duygusu hissederek 
örtüsüne sığınır. Böylece nâmahremlerin dikkatini çekmekten, 
onların kem bakış ve kötü düşüncelerine hedef olmaktan kurtu- 
lur. Zira kadının kalesi ve siperi örtüsüdür. 


Tesettüre riayet etmemek, yani açık saçıklık, sadece bireye 
değil, aile kurumuna da zarar vericidir. Yalnızca birbirlerine ait 
olma hissiyle hareket edip bunun için söz verenler, tesettür em- 
rine riayet edip mahremiyeti korumalıdırlar. Aksi halde karşılıklı 
güven, sevgi ve hürmete dayanan aile mutluluğu sarsılır. Kimse 
güvensiz bir evlilik yapmak istemez. 


Asrımızda örtünmenin, sakınmanın büyük oranda terkedil- 
miş olması, evlenme oranının gittikçe azalmasına sebep olmuş- 
tur. İnsanların bekâr kalmayı tercih edişlerindeki artış gösteriyor 


ki tesettürün aile ocağının kurulmasında ve devamında büyük 
etkisi vardır. 


Örtünmenin hürriyeti kısıtladığını savunabilirler. Sormak ge- 
rekir, nefsin arzularına esir olmak, hayvani duyguların emrine gir- 
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mek nasıl bir hürriyet olabilir? Öyle de olsa, kim istediğine ne 
kadar ulaşabilir? Mevlâ nasip etmedikçe kimsenin eline bir şey 
geçmez. O'na karşı gelinmekle de huzur bulunmaz. Gerçek hür- 
riyet, Rabbimiz'in emirlerine kayıtsız şartsız teslim olmaktır. Ör- 
tünmek, Allah Teâlâ'ya, Hz. Peygamber'e (sallallahu aleyhi vesellem), 
Kur'an'a inanan herkes için mukaddes bir emirdir. 


Tesettür, müslüman hanımın hürriyetini gasbetmek, kısıtla- 
mak, medeni haklarını çiğnemek için değil, bilakis bunları yerli 
yerine koymak ve korumak içindir. Tesettür, asalet ve faziletin öl- 
çüsüdür. Çünkü asalet ve fazilet, dinin emirlerine uyup uymama 
bakımından kıyaslanır. 


Örtünmek imanın, edebin, hayânın açık bir ifadesidir. Habib-i 
Edib Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) hadis-i şeriflerinde, “Hayâ 
imandandır. İman ise cennete götürür” ve “Hayâ güzeldir. Fakat 
kadınlarda çok daha güzeldir”! buyurmuşlardır. 


Müslüman ebeveynler; kızlarına, gelinlerine örtünmenin fa- 
ziletini, hayâ perdesinin ulviyetini öğretmek zorundadırlar. Hayâ 
kaybedildiği an her şey kaybolmuştur. Bundan sonra dünyadaki 
hiçbir güzelliğin anlamı kalmaz. Hayâ perdesi yırtılmış insan bir 
avuç topraktır. İnsan olma vasfını yitirmiştir. 


Müslüman kadınların örneği, Hz. Hatice, Hz. Âişe, Hz. Fâtı- 
ma (Allah onlardan razı olsun) gibi validelerimizdir; yoksa ar per- 
desini yırtmış olanlar değil. 


Asr-ı saâdet'in hanımları, âyet-i celile nâzil olur olmaz hemen 
örtünüyorlar. Asrımızda ise 1500 yıldır gelmiş olan bu emir göz 
ardı edilmekte, ona uyulmamaktadır. 


60 Tirmizi, Bir, 65 (nr. 2140); İbn Mâce, Zühd, 17 (nr. 4184). 
61 Deylemi, Firdevsü"1/-Ahbar, nr. 4258; Süyüti, e/-Camiu s-Sagir, nr. 5685. 
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Bütün bunların sebebi birer baba, birer ana olarak üzeri- 
mize düşen vazifelerimizi yapmadığımız; hanımımıza, kızımıza, 
gelinimize, İslâm'ın iffet ve faziletini öğretmediğimiz ve yaşa- 
madığımız içindir. 


Tesettür, yani örtünmek, kendini haramdan gizleyip korumak 
dinimizin çok açık bir emridir. Dinimizin emirleri de, tartışılmak 
için değil, uyulmak içindir. Dinin emirlerine itaat etmeyip, dünya- 
nın emrine girenler de bir meta gibi kullanılmaktan kurtulamazlar. 


HAKİKİ AHİRET AZIĞI 


Eero? 


Mücella dinimiz İslâm'a gönül vermiş kimse birçok yönden 
güzel hasletlerle bezenmiş ve süslenmiştir. O Rabb'ine teslim 
olmuştur. Bu teslimiyeti ona dürüst olmayı, kimseye haksızlık 
etmemeyi, mazlumu korumayı, herkese güler yüzle davranmayı 
telkin eder. O yardım severdir, paylaşmayı sever. Elinden nasıl 
geliyorsa o şekilde insanlara yardımcı ve destek olmak, sıkıntıla- 
rını gidermek ister. 


Günümüzde müslümanların en büyük ihtiyacı bu ahlâka sahip 
olmaktır. Yaşadığımız zamanda insanlar arasındaki maddi uçu- 
rumlar gittikçe büyüyor. Aynı mahalle veya sokakta biri çok zengin 
diğeri çok fakir aileler yaşıyor. Her gün tonlarca gıda israfa kurban 
giderken, bir tarafta binlerce insan çöpten ekmek topluyor. 


Müberra dinimiz İslâm bu uçuruma karşı insanları uyarıyor. 
Bu uyarıda zengin müslümana düşen görev, yardım elini uzata- 
rak insanlar arasındaki bu uçurumu gidermektir. Kendisine bu 
dünyada emanet olarak verilmiş malın karşılığı olarak insanla- 
ra yardım etmekle mükelleftir. Farz olan zekâtın yanı sıra yardım 
yapmaya önem vermelidir. 
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Bilindiği üzere yardımlaşma ilk olarak ailemiz, akrabamız ve 
komşularımızdan başlar. Zira müslüman kimse yaşadığı ev ve 
mahalleden doğrudan sorumludur. Bu yüzden Allah Resülü /sal- 
lallahu aleyhi vesellem), “Komşusu açken tok yatan bizden değildir”? 
buyurmuştur. 


Mevlâmız, Kur'ân-ı Kerim'de mealen buyuruyor: 
y 


“Onlar hayır yoluna harcadıkları zaman israf etmezler, cimrilik 
de etmezler. Bu ikisinin arasında orta yolu tutarlar” (Furkân 25/67). 


Rabbimiz hiçbir zaman bizi altından kalkamayacağımız bir 
yükle sorumlu tutmamıştır. Tam aksine müslümanın sorumluluk- 
ları hayatı daha dengeli ve yaşanılır kılan mükellefiyetlerdir. 


Fahr-i Kâniat Efendimiz isallallahu aleyhi vesellem) buyurmuştur ki: 


“Veren el alan elden üstündür. Öncelikle bakmakla yükümlü 
olduğun kimselere yardım et. Sadakanın hayırlısı, ihtiyaçtan artan 
maldan verilenidir. Kim dilenmekten çekinirse Allah onu iffetli kı- 
lar. Kim kendini başkasına muhtaç görmezse, Allah da onu muh- 
taç olmaktan kurtarır.” 


Rabbimiz cömertleri sever. Çünkü cömertlik Allah Teâlâ'nın 
sıfatlarındandır. Bu özellik aynı zamanda merhametle doğrudan 
alakalıdır. Kalbinde merhamet damarı olan kimse her an yardım 
etmek için gayret sarfeder. İnsanlara merhamet ettikçe Allah 
Teâlâ'nın rahmetine daha bir yakınlaştığını bilir. 


Bu özelliği barındırmayan kimseler için Cafer-i Sâdık (kuddise 
sırruhü) Şöyle buyurmuştur: 


“Beş çeşit insanla arkadaşlık yapmaktan sakının. 


62 Buhâri, e/-Edebü"l-Müfred, nr. 112. 
63 Buhari, Zekât, 18 (nr. 1427); Müslim, Zekât, 33 (nr. 2433). 
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1. Yalancıyla, 

2. Arkadaşlık yaptığını küçük düşüren ahmak ve anlayışsız 
kişiyle, 

3. Cimriyle, 

4. Kendisine ihtiyacın olduğunda seni mahcup edecek mü- 
rüvvetsiz kimseyle, 

5. Seni bir lokmaya satacak huyu bozuk kimseyle.” 


Şeyh Sa'di-i Şirâzi (rahmetullahi aleyh) Gülistan adlı kitabının 
ikinci bölümüne “İyilik ve Güzellik” başlığıyla başlar ve şu tavsi- 
yelerde bulunur: 


“İlim, cömertlik ve Allah korkusundan uzak olan insan, an- 
lamsız kuru bir kalıptan ibarettir. Sana ahiret hayatında gereke- 
cek olan azığı sağlığında elde etmelisin. Öldükten sonra yakınla- 
rından, dostlarından ve çocuklarından senin için iyilik yapmaları- 
nı bekleme, buna güvenme. 


İnsan çalıştığı kadar kazanır. Nimete sahipken iyilik ve yar- 
dımda bulun, yoksullara dağıt. Çünkü dünya malı ölünce elinden 
çıkacak, sahibine dönecek. 


Acı çekmek istemiyorsan, acı çekenleri unutma. Servetin 
elindeyken ihtiyaç sahiplerine ulaştır. Gün gelecek hazinenin 
anahtarını yitireceksin. 


Ahiretteki azığını buradan götüren kişiye artık yenilgi diye bir 
şey yoktur. Sırtını ancak kendin kaşıyabilirisin, başkası kaşıya- 
maz. Varını yoğunu avucuna al. Verilmesi gereken yerlere ver. 
Aksi halde yarın iş işten geçer, pişmanlıkla elini ısırırsın. 


Yoksulların sırrını açığa vurma. Kusurlarını örtmeye çalış. Al- 
lah da senin ayıplarını örtecektir. 
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Kapını çalanı geri çevirme. 


Bir gün sen de düşersin, kapı kapı dolaşırsın, uğradığın her 
yerden elin boş dönersin. 


Muhtaçlara iyilik yap, gün gelir sen de muhtaç olabilirsin. 

Kalbi kırıkların hatırını sor, onları sevindir. Bir gün senin de 
gönlün incinir.” 

İyilik ve yardımlaşma, insani özelliklerimizi canlı tutar. Mâlik 
b. Dinar (kuddise sırruhü| anlatıyor: 

“Bir gün Hasan-ı Basri'ye (rahmetullahi aleyh) sordum: 

- Dünyada en zor şey nedir? 

- Gönlün ölmesidir. 

- Gönül neden ölür, dedim. 

- Dünyayı sevmekten, dedi.” 

Dünya hayatı iman ve insanlarla geçim üzerine kurulmuştur. 
Kişi imanı gereği Rabb'ine karşı kulluk vazifelerini yerine getirir ve 
kulluk vazifelerinin bir gereği olarak insanlarla ilişkisinde hassa- 
siyet gösterir. Rabb'inin emirlerini uygular, yasaklarından sakınır. 


Bâyezid-i Bistami hazretleri (kuddise sıruhüj şöyle buyurmuştur: 


“İnsanların helâki iki sebepledir: Biri insanlara hürmet etme- 
mek, diğeriyse Hakk'a minnet etmemektir.” 


Dinimizin gösterdiği dosdoğru yol, bizi hedefe ulaştıracak yol- 
dur. Bu yolda nefsin kötü istek ve tutkularına kapılmadan yürümek, 
ancak Allah Teâlâ'nın emirlerini yerine getirmekle mümkündür. 


Bir tarafta ideallerimiz ve irademiz... Diğer yanda ise nefsin 
istekleri ve şeytanın kandırmacaları. İşte bu nokta bir yol ayrı- 
mı gibidir. Bir taraf hak yoldur, diğer taraf ise kulu hedefinden 
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saptıracak olan batıl yoldur. Rabbimiz”in emir ve yasakları, isti- 
kamet üzere gitmek isteyen kişi için yol levhaları hükmündedir. 
Bu levhaları takip eden kimse herhangi bir sapmaya uğramadan 
hedefine ulaşır. 

Feridüddin Attâr hazretleri (kuddise sırruhü) Tezkiretü 7-Evliya”da 
Şakik-ı Belhi hazretlerini (kuddise sırruhül Şöyle anlatır: 

“Şakik-ı Belhi, bütün ömrünü tevekkül içinde geçirdi. Derdi 
ki: “Kırk deve yükü kitap okudum, Allah yolunu dört şeyde bul- 
dum: 

e Rızk için emin olmak. 

e Her işte ihlâs. 

e Şeytanla düşman olmak. 

e Ölümü yakın bilip tedarikli olmak.” 


Malıyla, hal ve tavırlarıyla cömertlik yapan kimse rahmet 
kapısına en yakın kuldur. Müminlerin sıkıntısını gideren, onların 
dünyalık işlerini kolaylaştıran, birbirlerine muhabbet etmelerini 
sağlayan kimsenin âkıbeti parlak olacaktır. 


CENNETİN ANAHTARI 


gr e? 


Ashâb-ı kirâmın büyüklerinden Cabir b. Abdullah [radıyallahu 
anh) rivayet ediyor: 


“Adamın biri Allah Resülü'ne (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle sordu: 


- Farz namazları kılsam, ramazan orucunu tutsam, helâlleri 
helal bilip haramları da haram kabul etsem, bunlara bir şey ilave 
etmesem, ne dersiniz cennete girebilir miyim? 


Allah Resülü sallallahu aleyhi vesellem), 
- Evet, diye karşılık verdi.”# 


Âlimlerimiz “helâlleri helâl kabul etmek” ifadesini, helâl oldu- 
ğuna inanmak; “haramları haram kabul etmek” ifadesini de, ha- 
ramlardan kaçınmanın yanında haram olduğuna inanmaktır, diye 
açıklamışlar. Zaten helalleri helâl kabul etmek, onları da işlemek 
demektir. Buradaki helâl ifadesine haram olmayan her şey dâhil- 
dir. Farz, sünnet, müstehap, mubah... 


Helâl haram şuuru olan kişinin helâl olanları yapması, insana 
mubah kılınan dairenin dışına çıkmaması, haramlardan da ka- 
çınması gerekir. Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem), 
“Cennete girebilir miyim?” sorusuna cevap olarak verdiği evet 
cevabını bu izah ile anlamak, ona göre amel etmek gerekir. 


64 Müslim, İman, 6 (nr. 117). 
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Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyurmuştur: 


“Ey iman edenler! Allah'ın size helâl kıldığı iyi ve temiz şeyleri, 
(kendinize) haram kılmayın ve sınırı aşmayın. Allah sınırı aşanları 
sevmez. Allah'ın size helâl ve temiz olarak verdiği rızıklardan yiyin 
ve kendisine iman etmiş olduğunuz Allah'tan korkun” (Mâide 5/87-88). 

Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyur- 
muştur: 


“Beş vakit namazı kılan, ramazan orucunu tutan, zekâtını ve- 
ren ve yedi büyük günahtan kaçınan her kişi için cennetin bütün 
kapıları açılır, hangi kapıdan dilerse cennete girer.” 


Bu sözlerden sonra da, 


“Eğer yasaklandığınız büyük günahlardan kaçınırsanız, sizin 
küçük günahlarınızı örteriz ve sizi şerefli bir yere koyarız” (Nisâ 4/31) 
mealindeki âyet-i kerimeyi okudu.8 


Bir başka hadis-i şerifte de Peygamber Efendimiz [sallallahu 
aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 


“Kim ortak koşmadan Allah'a ibadet eder, namazını kılar, 
zekâtı verir, ramazan orucunu tutar ve büyük günahlardan sakınır- 
sa onun için cennet vardır.” 


Bu âyet-i kerimeler ve hadis-i şeriflerden açıkça anlıyoruz ki, 
Allah Teâlâ'nın rızasına kavuşmak, emrettiklerini yapmak ve neh- 
yettiklerinden sakınmak ile elde edilebilecektir. 


Cenâb-ı Mevlâ bizi imtihan için yaratmış, bu dünyaya gön- 
dermiştir. Bununla birlikte hayrı ve şerri de yaratmış ve peygam- 


65 Nesâi, Zekât, 1 (nr. 2450); İbn Huzeyme, es-Sahih, nr. 315. 
66 Nesâi, Tahrimü'd-Dem, 3 (nr. 4026); Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 24217. 
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berler vasıtasıyla nelerin hayır, nelerin de şer olduğunu öğretmiş, 
hangisini yapıp hangisinden sakınacağımızı bildirmiştir. 

Bir bedevi Fahr-i Kâinat Efendimiz'e (sallallahu aleyhi vesellem] 
gelerek şöyle dedi: 

- Ey Allah'ın resülü! Bana işlediğim zaman cennete girece- 
ğim bir ameli göster. 

Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem), 

- Hiçbir şeyi ortak koşmadan Allah'a ibadet edersin, farz na- 
mazı kılarsın, farz kılınan zekâtı verir ve ramazan orucunu tutarsın, 
dedi. Adam, 

- Seni hak ile gönderene yemin ederim ki, asla bunlara bir 
şey eklemeyeceğim ve eksiltmeyeceğim de! 

Adam arkasını dönüp gidince Allah Resülü [sallallahu aleyhi ve- 
sellem] şöyle buyurdu: 


- Kim cennetlik birini görmek isterse bu kişiye baksın.97 


Âlimlerimiz bu hadis-i şerifi şöyle açıklamışlardır: Gelen 
bedevinin farz olan namaz, farz olan zekât, ramazan orucu ve 
Beytullah”ı hac ibadetlerine kendiliğinden bir şey eklemeyeceği- 
ni söylemesinden maksat, şer'-i şerifte yükümlü olduğu emirler 
içinde bundan başkasını yapmayacağını ifade etmektir. Bu ha- 
dis-i şerifte haramlardan kaçınmakla ilgili bir husus zikredilme- 
miştir. Çünkü soruyu soran kişinin asıl maksadı, cennete girme- 
sini sağlayacak amelin ne olduğunu öğrenmekti. 


Müminler olarak bizim, iman ettiğimiz hususlara ve yapmak- 
la mükellef olduğumuz ilâhi emirlere sımsıkı bağlı olmamız lazım- 
dır. Haramlardan da ashâb-ı kirâm efendilerimiz için söylendiği 
üzere yırtıcı hayvandan kaçar gibi kaçmalıyız. Böylece dünya 
hayatında bizden istenileni yerine getirmiş olarak inşallah rıza-yı 
ilâhiye mazhar oluruz. 


67 Buhâri, Zekât, 1 (nr. 1397); Müslim, İmân, 6 (nr. 116). 
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Cennetin anahtarını bizlere müjdeleyen âyet-i kerime ve nice 
hadis-i şerif aynı şart ve hükümleri belirtmektedir. Fakat cennetin 
önünde engel olarak duran hususlar da vardır. Mesela hadis-i 
şeriflerde kibrin, kalpteki sevgisizliğin, kul hakkına girmenin cen- 
nete girmeye mani olduğu ifade edilmiştir. 


Bu hükümler de geniş bir sahayı içine alır. Mesela kibir Allah 
Teâlâ'ya karşı gelmekten insanları küçümsemeye, zulmetmeye 
kadar bütün günahların ana sebeplerindendir. Yine mümin kar- 
deşlerimizi sevememek de öyledir. Seven giybet etmez, kıs- 
kanmaz, haset etmez; sahip çıkar, yardım eder, paylaşır. Zora 
düştüğünde kurtarır. Kul hakkı da kibir, sevgisizlik ve haramlara 
dalmanın neticesidir ki cümlemizi Cenâb-ı Mevlâ bunlardan mu- 
hafaza buyursun. 


Bu hususlara dikkat edip Allah Teâlâ'ya korku, ümit, tâzim 
ve tevekkül ile yönelmek lazımdır. O'nun tek ilâh olduğunu, yani 
tevhidi kalbe yerleştirmek ve hayata nakşetmek lazımdır. Bu da, 
başta kendi nefsimiz olmak üzere Allah Teâlâ'dan gayrisinin kal- 
bimiz üzerindeki istila ve hâkimiyetini yok ederek gerçekleşir. 


Cüneyd-i Bağdâdi'nin [kuddise sırruhü| “tasavvufun başı da 
sonu da lâ ilâhe illallahtır” tarifi üzere kelime-i tevhidin hakikatine 
ulaştığımızda, kalpte Cenâb-ı Mevlâ'nın muradı, sevdiği ve iste- 
diği dışında ne sevgi ne irade ne de istek kalacaktır. 


Himmet ve gayreti bu yüce gayeye yöneltmek gerekir. Belki 
o zaman, “Gir kullarım arasına. Gir cennetime!” (Fecr 89/29-30) ilâhi 
hitabı ile şerefyâb oluruz. 


Rabbimizin tevfik ve inâyetiyle... 


ŞE —— sun 
ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 
KULLUK ve İTAAT 


ilin 


İŞİTTİK ve İTAAT ETTİK 


.— 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 

“Bugün sizin için dininizi kemale erdirdim, size nimetimi ta- 
mamladım ve sizin için din olarak İslâm'a razı oldum” (Mâide 5/3). 

Bir başka âyet-i kerimede de mealen şöyle buyurmuştur: 


“Kim İslâm'dan başka bir din ararsa (bilsin ki o din) kendi- 
sinden kabul edilmeyecek ve o ahirette hüsrana uğrayanlardan 
olacaktır” (Âl-i İmrân 3/85). 


Yine bir başka âyet-i kerimede Cenâb-ı Mevlâ mealen şöyle 
buyurur: 


“Muhakkak ki Allah indinde din İslâm'dır. Kitap verilmiş olan- 
lar, kendilerine ilim geldikten sonra sırf aralarındaki aşırılıktan ötü- 
rü ayrılığa düştüler. Kim Allah'ın âyetlerini inkâr ederse (bilsin ki) 
Allah hesabı çabuk görendir” (Âl-i İmran 3/19). 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri kulluk için yaratmış, doğru yolu gö- 
rebilmemiz için peygamberler göndermiş ve üzerinde yürüyüp 
felaha ereceğimiz İslâm yolunu bizlere öğretmiştir. İnsanoğlu var 
oluşunun gayesini, nereden gelip nereye gittiğini, hangi yolun 
sonunda ne olduğunu bilmekle mükelleftir. 
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Yapılan pek çok değerlendirmede müslümanların son iki 
asırda büyük bir kimlik krizi yaşadıkları neticesine varılıyor. Bu 
kimlik krizi sadece müslümanlar için değil, dünyanın geri kalanı 
için de aynen vaki. Çünkü modern dünyacı ve yayılmacı kültür, 
ölümcül bir virüs gibi kendisi dışındaki bütün sosyal ve kültürel 
dokuyu tahrip ve yok etmektedir. 


Buna yerel ya da yaygın inanç sistemleri de dahil. İster Af- 
rika'daki bir kabile olsun, ister gelenekleri binlerce yıl öncesine 
uzanan Hint ve Çin gibi toplumlar olsun, hiçbir toplum teknoloji 
destekli Batılı kültürün yıpratıcılığı karşısında duramamış, teslim 
olmuştur. Dolayısıyla İslâm dünyasındaki durum da teslimiyetle 
ilgilidir. Eğer bir dinin ya da kültürün mensupları kendi inançlarına 
ve değerlerine güveni kaybeder, bir başka inanç ya da kültürün 
daha ileri, medeni, müreffeh vs. olduğunu kabul etmeye başlarsa 
teslimiyet de başlamış demektir. Teslimiyet başladıktan sonra ise 
imrenilen o dünyanın vahşi, yağmacı, hırsız ve koca kıtaları dahi 
köleleştiren karakteri dahi artık görülmez olur. 


Diğer taraftan dünya hayatı ve insan nefsi sadece son iki 
asırda değil, ilk günden beri insanı aldatmaya, uzak hedeflerden 
yüz çevirip gündelik oyalanmalarla kandırmaya hazırdır. Bu in- 
sanın en büyük imtihanıdır. İnsanın dünya yolculuğunun daha ilk 
sahnelerinde Hz. Âdem'in (aleyhisselam) oğulları Habil ve Kâbil'in 
geçtiği imtihan böyle bir imtihandır. 


Ama biliyoruz ki İslam fitridir. Zorluğun içindeki kolaylıktır. 
Başı da sonu da ilahi rahmettir. Dolayısıyla Allah”a, Resülü”ne, 
din-i mübine teslim olmak her devirde ve şartta mümkün ve ko- 
laydır. İnsana bu yolda niyet kararlılığı ve sabit kadem olabilme 
kabiliyeti bahşedilmiştir. 


EHL-i İRFAN e 181 


Alemlerin Rabb”ine teslim olan müminlerin tarih boyunca 
mücadelesi sadece kendi kurtuluşu adına değil, aynı zamanda 
insanlık adınadır. Topyekün insanlık ailesini fıtratını yitirme tehli- 
kesinden muhafaza etme, altı ateş çukuru olan uçurumun kena- 
rından döndürme mücadelesidir. 


Bugün birçok kolaylığı beraberinde getiren, mesafeleri yok 
eden, her türden bilgi ve haberi bir anda yayabilen teknoloii, aynı 
zamanda bâtıl ve münker olan her cins kirliliği de insanlığın üstüne 
boca etmektedir. Kalpler ve zihinler bulanmış, İslâm dünyasında 
dahi en temel doğrular üzerinde şüphecilik yaygınlaşmıştır. Bu 
noktada müslümanın Allah ve Resülü'ne teslimiyeti, Allah'ın dinini 
başta kendi nefsinde ispat ederek insanlığa asla eskimeyen bir 
model olarak sunması bir kez daha büyük ehemmiyet kazanmıştır. 


Hüccetülilslam İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) gibi âlimlerimiz, 
asırlar öncesinden bugün yaşadığımız krizlere ve savrulmala- 
ra karşı tedbir olacak eserler yazmış, müslümanları her devrin 
virüslerine karşı aşılamışlardır. Zihinleri bulandıracak, şüpheleri 
körükleyecek anlayışları cerhetmiş, mücella dinimize teslimiyet 
şevki aşılayacak deliller ortaya koymuştur. 


Bu tarz teslimiyet ehli âlimlerimizin eserlerinin ruhu, özü, 
hulasası da teslimiyettir. Yine İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) mi- 
salinden yola çıkarsak o, devrinin felsefecilerine cevap verirken 
daima dini teslim olunacak bir esas olarak anlatmış, tartışılmak 
istenilen bütün meselelere teslimiyet açısından yaklaşmıştır. İşte 
bu teslimiyetçilik sebebiyle, sözde hakikat arayışıyla Allah'ın dini 
üzerine bin türlü gevezelikler üretip şüphe tohumları saçanlar 
onu ve onun gibi âlimleri sevmezler. 


Maalesef günümüzde akılları karıştıran, kalplere şüphe dü- 
şürmeye çalışanlar arttı. Kendine din-i mübin-i İslâm'ın eleştir- 
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menliği payesini biçenler, âyet-i kerimeleri, hadis-i şerifleri, sa- 
habi efendilerimizin icmaını, âlimlerimizin bin bir emekle derleyip 
muhafaza ettikleri ilimleri küçük görüyorlar. Şaşılacak bir kibirle 
başta sahabi efendilerimiz olmak üzere on dört asır boyunca 
ümmetin âlimlerinin, salihlerinin yanıldığını, doğruyu kendilerinin 
bildiğini öne sürüyorlar. Müslümanı kendi dini ile kavga ettirmek 
istiyorlar. Oysa Cenâb-ı Mevlâ'nın dinin muhafazasına hizmet- 
çi kıldığı âlimlerimiz şöhret ihtirasıyla değil, Allah Teâlâ'nın rızası 
için, başta kendi teslimiyetlerini artırmak, sonra insanlara cennet 
yolunda bir nebze katkı sağlamak için ilim öğrenmişler, öğretmiş- 
lerdir. Ömürlerini bu yola vakfetmişler, bildikleriyle amel etmişler, 
sadece bilen değil, aynı zamanda bildiklerini yaşayanlar olmuş- 
lardır. Bu sayede bilmediklerini Cenâb-ı Mevlâ'nın kendilerine 
öğretmesine tâlip olmuşlardır. 


Bugün kimi çevrelerin tahfif ve tahkir ettiği hadis âlimleri, do- 
ğup yetiştikleri memleketlerin hadis hocalarının rivayetlerini der- 
ledikten sonra başka memleketlere giderek oralardaki hocaların 
meclislerine katılmış, edep ve amellerini artırmış, böylece isnad 
sahibi olmuş ve rivayet müktesabatlarını genişletmişlerdir. 


Fıkıh âlimlerimizin de aynı hassasiyetle yaşadığını, dine bir 
bahis mevzu olarak değil, âlemlerin Rabb'inin rızasına götüre- 
cek tek yol olarak baktığını biliyoruz. İslâm'ın bizatihi kendisin- 
de olduğu gibi, İslâmi ilimlerin temelinde de teslimiyet vardır. 
Teslimiyetin meyvesi ihlâs ve güzel ahlâktır. Biz ihlâsa tâlip mü- 
minler, dinimizi bir şüpheler denizi, tartışma ve şöhret malze- 
mesi olarak göremeyiz. 


Bizim tavrımız, yönelişimiz teslim olmak, ihlâsla “işittik ve ita- 
at ettik” demektir. Unutmayalım ki hiç kimse bulanık akan bir 


68 Bakara 2/285. 
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nehrin yanında durup temizlenmek, o nehirden içmek istemez. 
Arı duru bir su arar. Asr-ı saâdet'ten günümüze kadar berrak bir 
şekilde akıp gelmiş, muhafaza edilmiş kutlu ırmağı korumak, bu- 
landırmaya çalışanlara itibar etmemek vazifemizdir. Yine unut- 
mayalım ki kul olarak aldatmamakla mükellef olduğumuz kadar 
aldanmamakla da yükümlüyüz. Yarın rüz-ı mahşerde, “Biz falan 
kişiye uyduk, ona aldandık” demek kurtarmayacaktır. 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri ashâb-ı kirâmın, ümmetin ulemasının, 
salih kullarının yolundan ayrılmayan, adım adım o kutlu kervanın 
peşinden gidenlerden eylesin. Âmin. 


ALLAH”A ve RESÜLÜ'NE İTAAT 


55 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“De ki: Eğer Allah'ı seviyorsanız bana uyunuz. Böylece Allah 
da sizi sevsin ve günahlarınızı bağışlasın. Allah çok bağışlayıcı ve 
çok merhamet edicidir. De ki: Allah'a ve Resülü'ne itaat edin. Eğer 
yüz çevirirlerse hiç şüphesiz Allah kâfirleri sevmez” (Âl-i İmrân 3/31-32). 


Âyet-i kerimede Cenâb-ı Mevlâ'ya muhabbetten yani sevgi- 
den bahsediliyor. Âlimlerimiz muhabbeti, nefsin, kendisinde ke- 
mal olduğunu bildiği bir şeye meyletmesi olarak açıklamışlardır. 
Bu meyil insanı o şeye yaklaştıracak işlere sevkeder. 


Demek ki nefis kemal bulduğu şeye meyledip muhabbet 
besliyor. Şu halde bizim muhabbet duyduğumuz şeylere çok dik- 
kat etmemiz lazımdır. Çünkü muhabbet bizi o şeyin ardına düşü- 
rüyor. Biz tam ve hakiki kemalin Cenâb-ı Hakk'a ait olduğunu, 
O'nun kudretinin sonsuzluğunu, her şeyin O'na muhtaç, O'nun 
her şeyden münezzeh olduğunu idrak edebilirsek, sevgimiz an- 
cak O'na, O'nun sevdiklerine olur. Bu da tam bir teslimiyetle Hak 
Teâlâ'ya itaat etmeyi gerektirir. Âlimlerimiz muhabbeti, sevdiğine 
itaatte bulunmayı istemek şeklinde de açıklamışlardır. Bu durum- 
da ilâhi muhabbet, Allah Teâlâ'ya ve resülünün yoluna uymak, 
O'na itaatte canı gönülden istekli olmak demektir. 


EHL-I İRFAN * 185 


Müfessirlerimiz yukarıda mealini verdiğimiz ilk âyet-i kerime- 
yi (Âl-i İmran 3/31) şöyle tefsir etmişlerdir: 


“Cenâb-ı Mevlâ buyuruyor ki: 'Ey resülüm, Allah'ı sevdiğini 
iddia eden fakat O'nun resülüne tâbi olmayan kimseye de ki: 


- Eğer iddia ettiğiniz gibi siz Allah'ı seviyorsanız, sözlerimde 
işlerimde ve hallerimde bana uyun ki Allah da sizi sevsin. Yani 
sizden razı olup kendisine yaklaştırsın ve günahlarınızı bağışla- 
sın. Yani günahlarınızı affedip kusurlarınızı temizleyerek kalpleri- 
nizden perdeyi kaldırsın, böylece sizleri yüce huzuruna yaklaş- 
tırsın. Allah Teâlâ, taatine sarılıp peygamberine tâbi olanları çok 
bağışlayıcı ve onlara karşı çok merhamet edicidir.” 


İkinci âyet-i kerimeyi (Âl-i İmran 3/32) ise şöyle tefsir etmişlerdir: 


“De ki: Size emrettiği ve yasakladığı hususlarda Allah'a itaat 
edin. Resülünün yoluna tâbi olun ve sizi teşvik ettiği hususlar- 
da ona itaat edin. Eğer bundan yüz çevirirlerse, inkârları sebe- 
biyle Allah'ın gazabına ve azabına düşmüş olurlar. Hiç şüphesiz 
Cenâb-ı Mevlâ kâfirleri sevmez. Yani onlardan razı olmaz, onlara 
rahmetiyle yönelmez.” 


Âlimlerimiz âyet-i kerimede “Allah onları sevmez” yerine özel- 
likle “Allah kâfirleri sevmez” denmesinin önemle üzerinde dur- 
muşlardır. Öncelikle bu hükmün bütün kâfirleri içerdiği açıktır. Ay- 
rıca bu ifade şunu da göstermektedir ki, Hz. Peygamber'den yüz 
çevirmek küfürdür. Böyle yapan bir kimse Allah Teâlâ'nın muhab- 
betinden uzaktır. Çünkü O'nun muhabbeti müminlere mahsustur. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'e (sallallahu aleyhi vesellem) itaat konu- 
sunda açık bir hüküm olan bu âyet-i kerimeler Necran hıristiyan- 
larının, “Biz Mesih'i (Hz. İsa'yı) Allah için sevip hürmet ederek 
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yüceltiyor ve kendisine ibadet ediyoruz” iddiaları üzerine indiril- 
miştir. Cenab-ı Mevla onlara cevaben buyurdu ki: 


“De ki: “Eğer Allah”ı seviyorsanız bana uyunuz. Böylece Allah 
da sizi sevsin ve günahlarınızı bağışlasın. Allah çok bağışlayıcı ve 
çok merhamet edicidir.” 

Bu öyet-i kerime indiği zaman münafıkların başı Abdullah b. 
Übey etrafındaki adamlara, 

- Peygamber, kendisine itaati Allah”a itaat gibi yapıyor, bize 
hıristiyanların peygamberlerini sevdiği gibi kendisini sevmemizi 
emrediyor, dedi. 

Bunun üzerine Cenâb-ı Mevlâ ikinci âyet-i kerimeyi indirerek 
mealen şöyle buyurdu: 

“De ki: 'Allah ve Resülü'ne itaat edin. Eğer yüz çevirirlerse hiç 
şüphesiz Allah kâfirleri sevmez.” 

Fahr-i Kâinat Efendimiz de [sallallahu aleyhi vesellem] buyurmuş- 
tur ki: 


“Bana itaat eden Allah'a itaat etmiş olur. Bana isyan eden 
Allah'a isyan etmiş olur. Benim emirime (başınızdaki imama) itaat 
eden bana itaat etmiştir, ona isyan eden bana isyan etmiştir. ”89 


Allah ve Resülü'nü sevmenin ancak onlara itaatle mümkün 
olabileceği hakikatinin anlaşılması günümüzde büyük önem ka- 
zanmıştır. Çünkü son iki yüzyıldır zuhur eden sünnet-i seniyye 
üzerinde şüphe ve tereddütler uyandırma, mümkünse hayattan 
çıkarma bid'atı günümüzde uluorta dile getiriliyor, taraftar toplu- 
yor. Sünnet-i seniyye hak ile batilin ayrıldığı çizgidir. Onun önem- 
sizleştirilmesi, hayatımızdan çekilmesi sadece misvak ve benzeri 
sünnetlerin unutulması ile sınırlı değildir. Sünnet-i seniyye bütün 
hayatımızı kuşatan bir rehber, bir hayat tarzı, müslüman kimliği- 


69 Buhâri, Ahkâm, 1 (nr. 7137); Müslim, İmâre, 8 (nr. 4854). 
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nin tâ kendisidir. Ferdi sorumluluklarımızdan toplum ilişkilerimize 
kadar her adımımız, her fiilimiz sünnetin belirleyicilik alanı içinde- 
dir. Çünkü Peygamber Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) sözleri 
ve davranışları; kısaca bütün hayatı müberra kitabımız Kur'ân-ı 
Kerim'in canlı bir tefsiridir. Onun emir ve tavsiyelerine uyan her 
söz, her davranışı bizi Allah Teâlâ'nın rızasına götüren birer salih 
amel niteliği taşır. Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem] 
evin içinde, sokakta, yalnızken, komşularla ilişkilerde, ibadetler- 
de, devlet yönetiminde, kısacası hayatın her anında ve alanında 
biz müminlere yol gösterir. Onun kılavuzluğu olmadan müslüman 
olmak ve müslüman kalmak mümkün değildir. 


Âlemlere Rahmet Efendimiz sallallahu aleyhi vesellem) bir gün 
mübarek başını göğe kaldırıp bir süre tefekküre daldıktan sonra 
şöyle buyurdu: 

- İlim sizden çekilip alındığı zaman haliniz nice olur?! 

Orada bulunan sahabiler biraz şaşkınlıkla şöyle dediler: 

- Ey Allah'ın resülü! Bizler Kur'an'ı okuduğumuz, ev halkımı- 
za öğretip durduğumuz halde ilim bizden nasıl çekilip alınır? 

Peygamber Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) cevabı son 
derece düşündürücü oldu: 

- Tevrat ve İncil yahudilerin ve hıristiyanların elindeyken onla- 
ra bir fayda sağladı mı? 79 


Gerçekten de Tevrat ve İncil, o ümmetlerin bir süre sonra 
yoldan çıkmalarına mani olmamıştır. Bu hakikat sadece geçmiş 
kavimlerin durumunu anlatmakla kalmıyor, aynı zamanda bizi şu 
hayati sorunun muhatabı kılıyor: 


“İslâm ümmetini yahudi ve hıristiyanlarınkine benzer bir hüs- 
rana sürüklenmekten koruyacak olan nedir?” 


70 İbn Mâce, Fiten, 26 (nr. 4184); Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 17936. 
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Hiç şüphesiz bu sorunun cevabı “sünnet-i seniyye”dir. Çün- 
kü yahudiler ve hıristiyanlar peygamberlerinin rehberliğini ter- 
kettiler. Şu halde sünnet-i seniyyenin rehberliği üzerinde şüphe 
uyandıranların, kendilerini müstağni zannedenlerin varacağı yer 
iki dünyada hüsrandır. Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesel- 
lem), “Hevasını (arzu ve isteklerini) benim getirdiklerime tâbi kılma- 
yan iman etmiş olmaz”" buyurmuştur. 


Alimlerimizin bu hadiste ifade buyurulan “benim getirdik- 
lerim” ifadesinin sadece Kur'ân-ı Kerim'le sınırlı olmadığı, esas 
vurgunun sünnet-i seniyyenin rehberliği olduğu hususunda ay- 
dınlatıcı izahları vardır. Bu dinin hakkıyla öğrenilmesi de yaşan- 
ması da ancak sünnet-i seniyyeye ittiba ile mümkündür. 


Müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de görüyoruz ki, Peygam- 
ber Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) peygamberliği noktasın- 
da bizim iki türlü mükellefiyetimiz vardır: Kur'ân-ı Kerim bizden 
Allah Teâlâ'ya “itaat” etmemizi isterken; Resülullah Efendimiz'e 
(sallallahu aleyhi vesellem) hem “itaat”, hem de “ittiba” etmemizi yani 
uymamızı, bağlanmamızı ister. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem], günlük hayatta 
izi takip edilen, arkasından gidilen bir rehberdir. Esasen bu du- 
rum bütün peygamberler için söz konusudur. Dolayısıyla sünnete 
riayet eden kimsenin günlük hayatta, iş ve ilişkilerinde, anlayış 
ve halinde Resül-i Ekrem Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) İZİNİ 
sürmesi gerekir. 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri resülüne muhabbetle itaat ve ittiba 
edenlerden eylesin. Âmin. 


71 Süyüti, Câmiu'-Ehâdis, nr. 17365; Ali el-Müttaki, Kenzü'l-Ummål, nr. 1084. 


ALLAH İÇİN İTAAT 


trog? 


Mücella dinimiz İslâm teslimiyet ve emniyet dinidir. Din dai- 
resi içinde olan emniyettedir. Bu daireyi emniyetli kılan da “huku- 
kullah ve hukuk-ı ibadullah” denilen haklara, yani “Allah'ın hakla- 
rı ve Allah'ın kullarının hakları”na riayet edilmesidir. 


Bu haklar öncelikle kulu yani ferdi ilgilendirir. Ancak dünyevi 
uhrevi bütün işlerimiz bir rehber/lider/âmir tarafından idare edil- 
diği için hiç kimse kendi canının istediği tarzda hareket edemez. 
Bu açıdan mümin kimse Allah rızası için tâbi ve teslim olan kişi- 
dir. Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 

“Ey iman edenler! Allah'a itaat edin, Peygamber'e ve sizden 
emir sahiplerine de itaat edin” (Nisâ 4/59). 


Fahr-i Kâinat Efendimiz de [sallallahu aleyhi vesellem} şöyle buyur- 
muştur: 


“Müslümanın sevdiği ve sevmediği konularda -Allah'a isyanla 
emrolunmadlğı sürece- idarecisini dinleyip itaat etmesi gerekir. 
Mâsiyetle (günahla, haram işle) emrolunduğu zaman dinlemesi ve 
itaat etmesi gerekmez.””? 


72 Buhâri, Ahkâm, 4 (nr. 7144); Müslim, İmâre, 8 (nr. 4869). 
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Yöneticiye itaat de Allah rızası için olmalıdır. Böyle bir itaat 
sayesinde müslümanlar birlik olur, dirlik ve düzen içinde yaşarlar, 
bir kişinin ya da küçük bir grubun üstesinden gelemeyeceği işleri 
halletme imkan ve zeminine kavuşurlar. 


Biz itaatin de sevk idarenin de en güzelini Fahr-i Kainat Efen- 
dimiz [sallallahu aleyhi vesellem) devr-i saadetinde görürüz. Baş idare- 
ci olarak Allah Resülü”nün [sallallahu aleyhi vesellem) yanı sıra, onun 
görevlendirdiği amirlere, komutanlara herkes itaat etmiştir. Pey- 
gamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) buyuruyor: 


“Başınıza üzüm (gibi simsiyah) kafalı Habeşli bir köle dahi ge- 
çirilse dinleyiniz ve itaat ediniz. "7? 


Mücella dinimizde itaat, asla bireysel akıl ve iradenin iptal 
ve ihmali manasına gelmez. İtaat, başta Allah öyle emrettiği için, 
sonra da dünya ve ahiret işlerini nizam ve intizama koymak, ki- 
şiselliğin dünyasından geniş ufuklara yelken açabilmek içindir. 
Cenab-ı Mevla mealen buyuruyor: 


“Siz Allah”a yardım ederseniz, o da (düşmanınıza) karşı size 
yardım eder ve ayaklarınızı sabit kılar” (Hac 22/30). 


Müfessirlerimiz âyet-i kerimedeki “Allah'a yardım” ifadesini 
“Allah”ın dinine ve peygamberine yardım” olarak tefsir etmişler- 
dir. Bu yardım da Allah için gayret etmekle, işleri idare edenlere 
itaat ederek yardımcı olmakla gerçekleşir. 


Fahr-i Kainat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] ahirete irtihal 
eylediği zaman istişareler neticesinde halife seçilen Hz. Ebü Be- 
kir (radıyallahu anh) minbere çıkıp Allah Teâlâ'ya hamd ve senâ, Pey- 
gamber Efendimiz'e (sallallahu aleyhi vesellem) salatüselamdan sonra 
şu hutbeyi irad etmiştir: 


73 Buhâri, Ahkâm, 4 (nr.7142). 
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“Ey insanlarl Sizin en hayırlınız olmadığım halde üzerinize 
idareci kılındım. (Bu görevi yerine getirirken) iyi hareket edersem 
bana yardım edin. Kötü işler yaparsam beni doğrultun. Bir millet 
Allah yolunda cihadı terkettiği zaman Allah onları zillete sevke- 
der. Bir toplulukta aşırı kavmiyetçilik hissi bulunursa, Allah on- 
lara umumi bir bela verir. Ben Allah”a ve Resülü”ne itaat ettiğim 
sürece siz de bana itaat edin. Ben Allah”a ve Resülü”ne isyan 
edersem, sizin bana itaat etme yükümlülüğünüz yoktur.” 


Hz. Ebü Bekir radiyallahu anh) vefat ettikten sonra halife olarak 
seçilen Hz. Ömer de [radıyallahu anh) ilk hutbesinde şöyle seslenmişti: 


“Ey insanlarl Sizin üzerinize idareci kılındım. Eğer işlerinizi 
idarede sizin için hayırlı şeyler yapma, işlerinizi kuvvetle icra etme 
ve uhdeme düşen önemli sorumlulukları kudretle yerine getirme 
hususunda içimde bir ümit olmasaydı bu görevi kabul etmezdim. 


Sizin başınıza idareci olmam, inşallah benim gidişatımda bir 
değişikliğe yol açmayacaktır. Azamet ancak Aziz ve Celil olan Al- 
lah”a mahsustur. Kulların ise azametten herhangi bir payı yoktur. 
Bu itibarla sizden herhangi biri asla, “Ömer idareye gelince değiş- 
ti” demeyecektir. Hakkı önce kendi nefsimde tecrübe eder, sonra 
ileri geçer ve size durumumu açıklarım. İhtiyaç sahibi olan, hak- 
sızlığa uğrayan yahut gidişatımız konusunda bizi kınayan kimse 
olursa bu durumu bana bildirsin. Zira ben de sizden biriyim.” 


Hz. Ömer'in [radıyallahu anh) vefat etmeden hemen önce tayin 
ettiği şura heyeti tarafından halife seçilen Hz. Osman (radıyallahu 
anh) minbere çıktı. Haya timsali halife, bu ilk hutbesinde biraz tu- 
tuk bir şekilde Allah Teâlâ'ya hamd ve Resül-i Ekrem Efendimiz'e 
[sallallahu aleyhi vesellem) salatüselamdan sonra şöyle dedi: 
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“Ey insanlarl (Ata, deveye ve benzeri şeylere ilk defa binen 
kimse için) İlk biniş zordur. Bugünden sonra da günler var. Eğer 
yaşarsam, daha sonra size gerektiği gibi bir hutbe irad edece- 
ğim. Biz hatip değiliz, fakat Allah bize (etkili bir şekilde hutbe irad 
etmeyi de) öğretecektir.” 


Bir süre sonra tekrar minbere çıktı ve Allah Teâlâ'ya hamd, 
Resül-i Ekrem'e (sallallahu aleyhi vesellem) salâtüselâmdan sonra şun- 
ları söyledi: 


“Sizler yolculuk halindesiniz. Ömür sona ermek üzere. Bu 
sebeple son demlerinizde yapabildiğinizin en hayırlısını yapmaya 
bakın. Şüphesiz ki ecel gelmiştir (yakındır). Ya sabah veya akşam 
vakti âniden çöküverir. Dikkat edin! Dünyanın mayasında alda- 
tıcılık vardır. Öyleyse dünya hayatı sakın sizi aldatmasın. Gaflet 
sizi Allah Teâlâ hakkında aldanışa sevketmesin. Sizden önce gö- 
çüp gidenlerden ibret alın.” 


Hz. Ali de r radıyallahu anh) ilk hutbelerinden birinde insanlara 
şöyle seslenmiştir: 


“Ey Allah'ın kulları, Allah'tan korkun! İyilik ve hayır için ciddi 
bir şekilde çalışın. Emel ve arzuları yarıda kesen, lezzet ve zevk- 
leri acılaştıran ölüm gelmeden önce hazırlığınızı yapın. Bilin ki 
bu dünyanın nimetleri dâimi değil. Onun bela ve musibetlerinden 
hiç kimse emin olamaz. Dünya, gerçek ile insan arasına giren 
bir aldanma perdesi, zayıf ve hayal meyal farkedilen bir karartı 
ve yıkılmak üzere olan bir duvar gibidir. O kendi peşinde koşan 
insanları helâke sürükler. 


Ey Allah'ın kulları! Geçmişte yaşananlardan ibret alın. Uyarıları 
dikkate alıp öğütlerden yararlanmaya bakın. İkaz ve korkutmalar 
sizi yanlış yapmaktan alıkoysun. Nasihatler size fayda versin.” 
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Dünya ve ahiret işlerimizde bize örnek ve önder olan as- 
hâb-ı kirâm efendilerimiz Allah rızası için kendilerine amir olan 
kimselere itaat etmişlerdir. Fitne ve mâsiyet durumu dışında da 
asla yardımdan geri kalmamışlardır. Bizlere de düşen işlerimizde 
Allah rızasını gözetmemiz ve Allah için sorumlularımıza yardım 
etmemizdir. 


MAKBUL KULLUK 


şe? 


Dilimizde bir deyim vardır: “Ne ekersen onu biçersin.” İnsa- 
noğlu, bu dünyada bir çiftçi gibidir. Ömrü de tarlasıdır. 


Büyüklerimiz şöyle buyurmuşlardır: 


“Dünya hayatı sonbahara benzer. Yani toprağa tohum atma 
zamanı, ekim zamanıdır. Eğer sonbaharda tohum atmazsanız, 
ilkbaharda ekininiz yeşermez, yazın da ürün elde edemezsiniz. 
Öncelikle tohum atmak gerekiyor. Bu tohumu atarken de Allah 
Teâlâ'nın rızasına niyet etmek lazımdır. Eğer niyet sağlam olmaz- 
sa amellerin karşılığı olmaz.” 


Nasıl ki çiftçiliğin bir usulü, sistemi vardır; kulluğun da bir 
âdabı usulü vardır. Çiftçi yanlış zamanda eker, yanlış usulleri uy- 
gularsa mahsul alamaz. Aynı şekilde, kul da amel eder, çalışır 
çabalar fakat usulüne uygun yapmaz, gereken şartları yerine ge- 
tirmezse kulluğu boşa gider. 


Bu dünyada ektiklerimizin boşa gitmemesi için bazı şartları 
yerine getirmemiz gerekiyor. Nitekim Cenâb-ı Mevlâ kurban iba- 
detinden hareketle müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
buyuruyor: 
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“Bu hayvanların ne etleri ve ne de kanları Allah'a ulaşacaktır. 
Allah'a ulaşacak olan ancak sizin takvanızdır. (O'nun için yaptığı- 
nız gösterişten uzak amel ve ibadettir)” (Hac 22/37). 

Yine mealen buyurmuştur: 

“De ki: Göğüslerinizin içinde olanı gizleseniz de açıklasanız 
da Allah onu bilir” (Al-i Imrân 3/29). 

Her iki âyet-i kerime de niyetin önemine işaret ediyor. Kulun 
öncelikle niyetini sağlam tutması gerekiyor. Nitekim Peygamber 
Efendimiz de [sallallahu aleyhi vesellem] buyurmuştur: 

“Ameller niyetlere göredir. Herkese yalnız niyet ettiğinin kar- 
şılığı vardır.”74 


Bir diğer hadis-i şerif de şöyledir: 
“Allah sizin bedenlerinize ve dış görünüşlerinize bakmaz. Fa- 
kat kalplerinize ve yaptıklarınıza bakar.”/5 


Bunlara benzer âyet ve hadisler çoktur. Bütün bunlardan çı- 
kardığımız ders, kulun sürekli olarak Allah rızasını hedeflemesi, 
ibadet ve taatini bu doğrultuda yerine getirmesi gerektiğidir. As- 
lında müslüman kimsenin bütün hayatı, rıza-yı ilâhi çevresinde 
şekillenmelidir. Sadece yaptığımız ibadetler değil, günlük hayatta 
yaptığımız, yapmadığımız her şey Allah için olmalıdır. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) buyurduğu, 
“Allah için sevmek, Allah için buğzetmek...”" düsturu da işte bu 
noktaya dikkat çekmektedir. 


Niyetten sonra bir diğer şart da takvalı olmaktır. Son asrın 
büyük âlimlerinden Ömer Nasuhi Bilmen [rahmetullahi aleyh) takvalı 
olmayı şöyle tarif eder: 


74 Buhâri, Bed”ü”1-Vahy, 1 (nr.1); Müslim, İmâre, 45 (nr. 5036). 
75 Müslim, Birr, 10 (nr. 6707); İbn Mâce, Zühd, 9 (nr. 4282). 
76 Ebü Davud, Sünnet, 3 (nr. 4601). 
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“Günlük hayatta herkes kendini takva ehli, zâhid, faziletli 
kimselerden sayabilir. Fakat bu konuda sadece söz yeterli değil- 
dir, takvanın bir kısım belirtileri vardır. Kendisinde bu belirtiler bu- 
lunmayan insan takva ehli sayılamaz. Özetlemek gerekirse insan, 
dilini gıybetten, kalbini kötü zandan korumalıdır. İnsan kibirden, 
gururdan, başkaları ile alay etmekten, onu bunu küçük görmek- 
ten çekinmelidir. İnsan, yalan söylemekten, hainlikten, insanları 
kandırmaktan, kötü bid'atlara yönelmekten sakınmalıdır. Nihayet 
insan, bütün haramlardan sakınmalı, bütün ilâhi emirlere itaat et- 
meye çalışmalıdır.” 


Bu sözlerden de anlaşıldığı üzere takvalı olmak kalp ile dış 
görünüşün birbirine uyması, kişinin yürüdüğü hedeften bir an 
bile sapmamasıdır. Nitekim hikmet ehli zatlardan biri bu durumu 
çok güzel ifade etmiştir: 


Her kim şu yedi şeyin yanında yedi şeyi terk ederse yaptık- 
larından fayda görmez: 


e Allah Teâlâ'nın yasaklarından sakınmadan havf yani korku 
hali ile yaşamak. Böyle bir kişi, “Ben Allah Teâlâ'nın azabından 
korkuyorum!” der ancak günahlardan sakınmaz. Onun için bu 
adamın, “Ben Allah'tan korkuyorum” demesinin bir anlamı ve 
faydası yoktur. 


e Devamlı reca, ümit içerisindedir. Allah Teâlâ'nın cennetini 
ve sevabını ümit eder ancak fiiliyatta hiçbir şey yapmaz. Bu kişi, 
“Ben ahirette Allah Teâlâ'nın bana sevap vereceğini ümit ediyo- 
rum” der, fakat bunu elde edebilmek için hiçbir salih amelde bu- 
lunmaz. Bunun söylediklerinin de kendisine hiçbir faydası yoktur. 


e Amel etmek için niyet eder ancak niyet ettiği şeye doğru 
bir yönelme yoktur. Bu kişi kalben ibadet ve hayır işlemeye niyet 
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eder, ancak niyet ettiği şeyi yapmaz. Onun niyetinin de kendisine 
bir faydası yoktur. 


e Dua eder durur, ancak isteklerinin gerçekleşmesi için hiçbir 
çaba göstermez. Yani, Allah Teâlâ'dan kendisini hayırlı işler yap- 
maya muvaffak kılması için dua eder, fakat duadan gayri hiçbir 
çabada bulunmaz. Onun yaptığı dua da kendisine bir fayda ver- 
mez. Dualarının kabul olunması için gayret göstermesi gerekir. 


e Allah Teâlâ'ya günahlarından dolayı istiğfar eder, ancak 
gerçek manada pişmanlık duymaz. Yani bu kimse devamlı “Yâ 
Rabbi, ben günahlarımın bağışlanmasını diliyorum” der fakat 
gerçek manada pişmanlık duyup da günahlardan el etek çek- 
mez. Böylece onun yaptığı istiğfarın kendisine bir faydası olmaz. 


e Amellerini devamlı açıkta, herkesin içinde yapar, tek başına 
kaldığında aynı gayreti göstermez. Bu hal riyaya yakındır, bu hali 
ona fayda vermez. 


e İhlâs olmadan amel eder. Yani amel ve ibadetlerini yerine 
getirmede çok çalışır çabalar, ancak bunu yaparken Allah rızasını 
gözetmez. Elbette ihlâssız gayretler ona bir fayda sağlamaz. 


Dünya hayatı, bir kulluk mücadelesidir. Bu mücadeleden 
başarıyla çıkmanın şartı da Allah Teâlâ'ya kulluk yapmaktır. İşte 
“niyet, ihlâs, takva, mücâhede” gibi bütün şartlar Allah Teâlâ'ya 
kulluğun olmazsa olmaz özellikleridir. Ömrümüz elimize geçen 
ilk ve son fırsatımızdır. Bu bilinçle hareket edip, bu fırsatı heba 
etmeden çalışıp çabalamak en akıl kârı iş olacaktır. 


DİNİMİZDEKİ BÜTÜNLÜĞÜ 
ANLAMAK ve YAŞAMAK 


Sere? 


Düzenlilik, denge ve ahenk tam olanda, bütün olandadır. Bü- 
tünü meydana getiren parçalar bulunmaları gereken yerde olursa, 
ahenk ve düzen tam olarak ortaya çıkar. Köküyle, gövdesi ve dal- 
larıyla bir bütün olan ağaç hayat bulur, çiçeğe durur, meyve verir. 
Kökü olmayan ya da dalları kesik bir ağaç eksiktir, meyve veremez. 


Kâinatta gördüğümüz ahenk ve güzellik, her şeyin yerli ye- 
rinde oluşundandır. Bunca çeşitliliğin bir düzen, bir uyum içinde 
seyredişindedir. Bu varlık âlemi bir bütün olarak görülüp değer- 
lendirildiğinde ondaki güzellikler, ahenk ve düzen farkedilecektir. 


İnsan da âlemi bütünleyen bir parçadır ve âlemde yaratılış 
gayesine uygun yerini aldığında kendi bütünlüğüne ulaşır. Bunun 
aksi bir durum fesada uğramasına, bozulmasına yol açar. İnsanın 
bozulması ise kendisiyle sınırlı kalmaz, yeryüzünün de fesadına 
sebep olur. Rabbimiz, âyet-i celilede mealen, “İnsanların bizzat 
yaptıkları yüzünden karada ve denizde düzen bozulduğunu” bil- 
diriyor. Gerçi Cenâb-ı Mevlâ, “... ki, Allah yaptıklarının bir kısmını 
onlara tattırsın; belki (tuttukları kötü yoldan) dönerler” (Rüm 30/41) 
diye bu duruma izin vermektedir. 
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Müberra dinimiz İslâm bozulmanın önüne geçmek, bütünlük 
ve uyumu gerçekleştirmek için insana yol gösterir. Kâinattaki gü- 
zelliğe insanın da katılması için gerekli olanı bildirir. Cenâb-ı Hak 
tarafından âhir zaman peygamberi Fahr-i Âlem (sallallahu aleyhi vesel- 
lem) vasıtasıyla insanlığa sunulmuş ilâhi bir ferman, bir armağan- 
dır. Kaideleri evrenseldir, bütün mahlükatı ilgilendirir: “Bu İslâm 
(Kur'an), Rabb'inin doğru yoludur, biz öğüt alacak bir kavim için 
âyetleri ayrıntılı bir şekilde açıkladık” (En'âm 6/126). 


Bütünlüğün dini İslâm'ın bir kısmını almak, bir kısmını alma- 
mak, üzerinde tartışmak, kimi hususların eskidiğini, yenilenmesi 
gerektiğini söylemek, dini temsil eden sembolleri önemsiz görüp 
etkisizleştirmek mümkün değildir. Ne âlemde ne yeryüzünde ba- 
şından beri değişen bir şey yok ki onu düzenleyen kurallarda, 
ilkelerde, kaidelerde bir değişiklik olsun. 


İslâm'ı on dört asır önceden bildirilen evrensel değerleriyle, 
o değerleri temsil eden sembolleriyle bir bütün olarak görmek 
ve yaşamak kul olmanın, müslüman olmanın tabii bir gereğidir. 
Onun dışında bir hakikat yoktur. Onun dışında önerilen bütün al- 
ternatifler, sistem, düşünce veya ideolojiler boş bir karşı çıkıştan 
ibarettir. Aslında bir zulümden başka bir şey değildir. Çünkü bü- 
tün âlem yalnızca Mevlâmız'ın hükmüyle döner. O'nun hükmüyle 
uyumlu olan tek yol da İslâm'dır. Bu yolun aksine gitmek fesat 
çıkarmaktan, yeryüzünü bozmaktan başka bir şey değildir. Böyle 
yapanlar bir hayra ulaşamazlar, anlamsız inatlarıyla kalırlar. 


Evet, İslâm insana dünya hayatı için en uygun hayatı vaat 
eder. İnsana insan olma, büyük ahenge katılma, iyi, güzel olma 
imkânı verir. Hükümleri kıyamete dek insanlığın ihtiyaçlarına ce- 
vap verecek, onu huzur ve saadetle yaşatacak hükümlerdir. Çün- 
kü onu Mevlâmız kemale erdirmiş ve bizim için seçmiştir. 
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Allah Teâlâ'ya teslim olanların, O'na güvenip O'nu sevenlerin 
İslam”ı tartışmaya ihtiyaçları yoktur, onda bir kusur da görmezler. 
Onlar bilir ki bu mükemmel âlemi yaratan ve bu âlemlere insanı 
efendi kılan Allah Teâlâ, kendileri için en mükemmeli, en güzeli 
ister. Ufukları açıktır, Rabb'inin yaptıklarını hayranlıkla seyreder 
ve kendileri için peygamberler vasıtayla gösterilmiş, aydınlık yol- 
da olmaktan huzur duyar, mutlu olurlar. 


Nimet bildikleri İslam”ı başlarının üstünde tutar, kendilerini 
asla onun üstünde görmezler. Onların gayesi tevile sapmaksızın 
dinlerine uymaktır. Resülullah Efendimiz'i sallallahu aleyhi vesellem), 
ashâb-ı kirâmı, tâbiini, fakihleri, mutasavvıfları, cümle İslâm bü- 
yüklerini canlarından aziz bilirler. Çünkü bilirler ki Allah Teâlâ'nın 
onlara duyduğu sevgi kendilerinin de kıymet bulmasını sağlamıştır. 


İslâm zaten teslim olmak, kabul etmek anlamını taşır. Bütün 
değerleri, ilkeleri ve sembolleriyle birlikte topluca kabul edilir. El 
üstünde tutmamız gereken dinimizden güne ait zorlamalara da- 
yanamayıp taviz vermemizin kabul edilebilir bir tarafı yoktur. 


Fakat üzüntüyle itiraf etmek gerekir ki, uzun süredir içinde ya- 
şadığımız tamamen yabancı unsurlarla dolu olan hayat bizim kişi- 
liklerimizde de zafiyete yol açmış, bize ait unsurlara verilen değer- 
de azalma olmuştur. Önceki nesillerin dinlerine ait konularda söy- 
lemekten korktuğu, utandığı kimi sözleri söylemek şakadan sayılır 
hale gelmiş, içinde iman konularının, ibadetin, mahşer gününün 
geçtiği fıkralar üretilmiştir. Kimi mukaddes değerlerimiz bazıları için 
süse, gösterişe dönüşmüş, bazıları içinse ticari nesne olmuştur. 


Mesela besmele yazılı bir kâğıda gösterdiği saygıyla Allah 
dostları arasında yer alan velilerin menkıbelerinin anlatıldığı kitap- 
lar satılarak para kazanılmış, fakat besmele konusunda gösterilen 
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titizlik ticari kaygıların gerisinde kalmıştır. Allah dostları bile ilmihal 
kitaplarındaki siretten öte bir kelime dahi etmekten çekinirken, her 
nasılsa bugün çok sayıda insan Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu 
aleyhi vesellem} yüceliğini kolaylıkla kavrayabilmiş, aşklarını uluorta 
ilan etmişlerdir. Kimileri de onu yalnızca bir haberci olarak göster- 
meye çalışmış, dini onsuz anlamaya çalışmışlardır. 


Maalesef böyle durumlar, haberleşmenin çok kolaylaşmış 
olmasıyla hemen yaygınlaşmaktadır. Bununla birlikte dinimizi 
öğrenmek de aynı şekilde kolaylaşmıştır. Dinimizin akidelerini, 
ibadetleri, mukaddes değerlerimizi öğrenip yaşamamız gerekir. 
Bu yapılması zor bir iş değildir. Bizden beklenen peygamberlerin 
vazifesi değil, beş vakit namazımızı kılıp dinimizin sınırlarının dı- 
şına çıkmadan günlük hayatımıza devam etmektir. 


Elbette yaşantımızda çok önemli az önemli, farz ve nâfile sı- 
ralaması olacaktır. Fakat kişinin Müslümanlığının farkında olması 
bütün bunların tabii bir seyir içinde yerine oturmasını sağlaya- 
caktır. Belki sadece fakihleri, kelâmcıları ilgilendirecek mevzular- 
la zihin bulanıklığına yol açmadan en sade, en saf haliyle dinimizi 
yaşamamız gerekir. 


Mümin, İslâm'ı bir bütün olarak gündeminde tutacak, gücü- 
nün yettiğini yapacak, yetmediğini de gündeminden asla çıkar- 
mayacak, hatta buna teşebbüs dahi etmeyecek; onu uygulama- 
nın ve hayata geçirmenin çarelerini arayacak ve imkân bulduğu 
anda yerine getirecektir. 


Mücella dinimiz İslâm'ı anlama, kavrama ve hayatımıza hâ- 
kim kılmada ilk ölçü, İslâm'ı bir bütün olarak kabul etmektir. Me- 
sela İslâm akaidine ait birçok meseleden habersiz olsak veya 
anlamakta zorlansak bile itikada dair her şeyi topluca kabul ede- 
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riz. Yine ibadetlerimizi ölimlerimizin bildirdiği gibi yerine getirir ve 
Rabbimiz”den ecrini umarız, fakat âlimlerimiz arasındaki ihtilaflar 
eğer bu işin ilmini yapmıyor isek bizi ilgilendirmez. 


Bize düşen ibadetlerimizi yapmak, Müslümanlığımızın zarar 
göreceği söz ve davranışlardan uzak durmak ve mukaddesata 
saygılı olmaktır. Farzları eksiksiz yerine getirdikten sonra az da 
olsa devamlı olan nâfile ibadet kıymetlidir. Bu, bir süreklilik içe- 
risinde Rabbimiz'le irtibatımızın sağlanmasına ve iç dünyamızın 
gelişmesine ve kendi içimizde ahenge ulaşmamıza da vesile olur. 


HAYAT BİR İBADETTİR 


Fey? 


İnsanlık bütünüyle Allah Teâlâ'nın kulları, Cenâb-ı Hak onla- 
rın yegâne yaratıcısı ve kulluğa layık tek mâbududur. Sonunda 
dönüş yalnızca O'nadır. 


İşte huzur-ı ilâhide toplanacak olan insanların, dünyaday- 
ken teslimiyet içinde Allah Teâlâ'ya yönelmelerine, O'na tâzim- 
de bulunmalarına ibadet adı verilmiştir. İnsanın vazifesi budur. 
Rabbimiz Kur'ân-ı Kerim'de mealen şöyle ferman buyurmakta- 
dır: “Cinleri ve insanları ancak bana ibadet etsinler diye yarattım” 
(Zâriyât 51/56). 


İbadet, Mevlâ'nın emirlerini yerine getirip yasakladıklarından 
kaçınarak kulluk sorumluluğuyla hareket etmektir. Samimi niyetle 
karşılığını âlemlerin Rabb'inden beklemek üzere, O'na yakın ol- 
mayı dileyerek itaat etmektir. 


İbadet deyince genellikle anlaşılan namaz, oruç, hac, zekât 
gibi zamanı ve şekli belli ibadetlerdir. Şüphesiz bunlar en temel 
ibadetlerdir, ancak ibadeti yalnızca bunlardan ibaret görmek, 
ibadetin anlamını daraltıp eksiltmektir. İslâm'ın şartlarından olan 
bu ibadetler, genel ibadeti, yani hayatın her anını kapsayan kul- 
luğu ayakta tutan temeldir. İşte bu temelle birlikte bütün hayatı 
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kuşatan ibadet halini de dikkate aldığımızda, mücella dinimizin 
bütün ihtişamıyla belirginleştiğini görürüz. 

Tarih boyunca peygamberler, her peygambere de hak din 
gönderilmiştir Bunların hepsinin müşterek özellikleri, iman, ce- 
miyet ve ibadet olmuştur. İnsanın var olduğu yerlere peygamber 
gönderilmiş ve ibadetle hayata tutunmaları sağlanmıştır. Çünkü 
ibadet insanoğlunda fıtridir, yaratılışında vardır. Mevlamız insanı 
yaratırken kulluk edecek, kul olduğunu bilecek şekilde yaratmıştır. 
Ancak insanoğlu çoğu zaman fıtratını yanlış ve kötü yere kullan- 
mış, pek çok sahte ilah edinip onlara taparak yoldan sapmıştır. 


Halbuki insanın hayatı ancak doğru inanca sahip olup, hakiki 
yaratıcıya karşı kulluk vazifelerini yerine getirmekle mana kaza- 
nır, insanın yaratılışındaki güzellikler ortaya çıkar. Çünkü ibadet, 
nefis ve amellerin temizlenmesi, insani yönlerin ışıldayıp açığa 
çıkması için güzel bir vasıta ve ilahi bir vesiledir. 


Mevlâ'nın emirlerinde birçok hikmet, maddi ve manevi pek 
çok menfaat olduğunda asla şüphe yoktur. Bedenin belli gıda- 
lara ihtiyacı olduğu gibi ruhun da ibadet etmeye, manevi gıdaya 
ihtiyacı vardır. Beden ve ruhtan ibaret olan insanoğlu, yaratılışının 
bu iki cephesine aynı ölçüde özen göstermesi gerekir. Ruhun en 
önemli gıdası, sağlam bir iman ve huşü ile yapılan ibadettir. 


İbadetler imanın güçlenmesini ve ahlaken olgunlaşmayı 
sağlar. İbadetle beslenen iman ağacının meyvesi güzel ahlaktır. 
İbadete devam eden kimsenin kalbinde iman nuru parlar, Allah 
korkusu ve sorumluluk duygusu yerleşir. İbadet sayesinde kötü 
düşüncelerden, günah kirlerinden arınır. Ahlak ve fazilet sahibi 
olgun bir mümin haline gelir. Dünyanın maddi bağlarından kur- 
tularak ruhen yükselir ve önündeki engelleri ortadan kaldırarak 
ebedi saadet yurduna ulaşır. 
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Rabbimiz'in yarattığı her şey O'na ibadet etmektedir. Kur'ân-ı 
Kerim'de mealen şöyle buyruluyor: “Hiçbir şey yoktur ki Allah'ı 
tesbih etmesin” (sra 17/44). Mukaddes kitabımız bilinen ve bilin- 
meyen bütün varlıkların kendilerine has bir şekilde ibadet yap- 
tıklarını bizlere haber verir. Hatta gök gürültüsü bile Allah Teâlâ'yı 
hamd ve tesbihtir. 


Bütün yaratılmışlar içinde ayrı, seçkin bir yeri olan, üstün ye- 
teneklerle donatılmış olan insanoğlu ise elbette yüce bir gaye 
için yaratılmıştır. Bu gaye de Allah Teâlâ'yı bilmek ve O'na layıkıy- 
la ibadet etmektir. Bu ibadet de sadece Mevlâ'nın emrini yerine 
getirmek ve O'nun rızasını kazanmak maksadıyla yapılır. Allah 
indinde makbul olan, böyle hâlisane olarak yapılan ibadettir. 


İhlâs, yapılan ibadetin ruhu hükmündedir. İhlâssız ibadet 
ruhsuzdur, kıymeti yoktur. Sadece Mevlâ'nın emri olduğu için, 
rıza-yı ilâhiyi kazanmak için ibadet yapılır, ihlâs budur. Dünyevi 
bir menfaat için ibadet yapılsa, ihlâs olmadığı için Allah indinde 
makbul olmaz. 


Diğer inanışlarda da ibadet vardır. Kimine göre ibadet, dün- 
ya lezzetlerini tamamen terkederek insanlardan ayrı yaşamaktan 
ibarettir. Bir diğerinde, sadece özel mâbedlerde yapılabilen bir 
iştir. Bir başkasında sadece din adamlarının gözetiminde yapıla- 
bilecek bir törendir. 


Mücella dinimiz İslâm ise ibadeti Allah ile kulları arasında 
herhangi bir aracıya bağlı kılmamış, herkesin yüce Mevlâ ile doğ- 
rudan kurabileceği bir bağ, bir irtibat olarak tebliğ etmiştir. Allah 
indinde âlim ve din hizmeti görenler ile, avam ve sıradan kişi kul- 
luk bakımından eşittir. Üstünlük ancak takva iledir. 


Dinimiz dünya lezzetlerini tamamen terkedip halktan ayrı ya- 
şamayı da emretmez. İslâmiyet'te ibadetin mana ve kapsamı çok 
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geniştir. Sadece namazlardan, duadan ve zikirlerden ibaret de- 
ğildir. Belki bir insanın Rabb'inin emrine tutunarak, O'nun rızasını 
kazanmak için yaptığı her güzel iş (salih amel) bir nevi ibadettir. 
O iş, mesela rızık temini veya evlilik gibi kişinin dünyevi arzusu 
kabilinden olsa bile... 


Mümin kul, insan tabiatının gerektirdiği, zevk ve lezzet al- 
dığı yemek, içmek, uyumak, gezmek, çalışmak gibi işleri de Al- 
lah Teâlâ'nın emrine uygun ve O'nun rızasını talep ederek yapar. 
Helâl olanla yetinir, haramdan korunur. Allah Teâlâ'nın emirlerini 
yerine getirebilmek gayesiyle yer, içer, uyur... Böylece nefsine 
zevk ve lezzet veren bütün cismani fiiller bu hâlisane niyet sebe- 
biyle bir nevi ibadet olur, sevap alır. 


Hatta kişi, maddi hayatın meşru zevk ve lezzetleri içinde ya- 
şarken de hâlisane bir niyetle Allah Teâlâ'ya teveccüh ederse, bu 
fiilleri vasıtasıyla da Allah'a yaklaşır. Bu gibi lezzet ve nimetler- 
de de taat ve Cenâb-ı Hakk'a teveccüh vardır. İbadette aranan 
mana da zaten budur. 


Tekrar belirtelim, dinimizde ibadetin manasının böylesine 
genişletilmiş olması, insanın namaz, oruç, hac, zekât gibi farz 
ibadetleri yapmaktan kesinlikle muaf kılmaz. Çünkü bu farizalar 
doğrudan Cenâb-ı Hak tarafından emredilmiştir. Çünkü bunlar 
kulun Allah Teâlâ'ya bağlılığını ve yakınlığını temin eden esas 
merkezlerdir. Diğer hiçbir iş bu farzların yerine konulamaz. 


Durum böyleyken, bazı tembel ve umursamaz kimselerin 
üzerlerine farz kılınan ibadetler hakkında, “Aslolan kalp temizli- 
ğidir, iyi niyet ve güzel işlerdir, namaz ve oruçla din olmaz!” gibi 
sözleri, cehalet, âcizlik ve büyük bir aldanıştır. İhmal ve tembel- 
liklerinden dolayı korkunç bir yanlış anlama ve anlatmadır. 
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Her münkir kendisinin herkesten daha âbid olduğunu iddia 
eder. Fakat Fahr-i Alem [sallallahu aleyhi vesellem), “Namaz dinin dire- 
ğidir. Onu terkeden dinini yıkmış olur” buyurarak ölçüyü bildir- 
miş, yalan söyleyenlerin yolunu kapamıştır. 


Gerçek şudur: Dinimiz ibadetin manasını genişletmekle, 
beşer hayatını ıslah etmeyi, hayatın güçlüklerine sabırla göğüs 
germeyi, müşterek hayrı elde etmek için çalışmayı ve kötülükle 
mücalede etmeyi hedef edinmiştir. Nezih ve kaliteli bir hayat için 
beşeri ve sosyal kuvvetleri toplumun hayrına kullanmak gerekir. 
İslâm'ın getirdiği ilâhi esaslar ve ibadetteki geniş anlayış bu ha- 
yırlı neticeleri temin etmeye kâfidir. 

Rivayete göre Hz. Âişe validemiz (radıyallahu anhâ), zayıflıktan 
yüzü sararmış, beli bükülmüş bir şahsı görünce bunun kim oldu- 
ğunu sormuş. Bu zat zâhid bir kimsedir, cevabını alınca zühdün 


bu şeklini reddederek şöyle demiştir: 
“Ömer b. Hattab insanların en zahidi idi. Fakat bir şey söyleyin- 
ce sözünü dinletir, yürüyünce hızlı yürür, vurunca da çok acıtırdı.” 


Rabbimiz bizleri her işini rızası için niyet ederek yapan ve 
ibadet sevabı alan kullarından eylesin. Âmin. 
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Rabbimiz, insanoğlunun yaratılmışlar içindeki üstünlüğünü 
Kur'ân-ı Kerim'de birçok âyet-i celilede beyan buyumuştur. Bu 
üstünlük hem insanın beden yapısı hem de manevi şeref ve iti- 
barı bakımındandır. 


Eşref-i mahlük olan insan, nimetlerin de en büyüğüne layık 
görülmüş, aklı, hisleri, yetenekleri ve iradesi ile diğer bütün var- 
lıklardan ayrı tutulmuştur. 


Bu şekilde sayısız ihsan ve nimetler bahşedilerek bu âleme 
gönderilen insanın düşünmesi gerekir: Acaba neden böyledir, ken- 
disinden ne istenmekte, nasıl olması ve ne yapması gerekmekte- 
dir. Bunca nimetlere karşılık Rabb'inin ondan beklediği nedir? 


Bu sorular, akl-ı selim olan her insanın, özellikle müslümanın 
düşünmesi, cevap araması, bulduğu cevaba göre hayatını şekil- 
lendirmesi gereken sorulardır. 


Rabbimiz, insanoğlunu boşuna yaratmadığını, başıboş bı- 
rakmadığını beyan etmekte, bir mükellefiyet taşıdığını açık seçik 
belirtmektedir. 
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İnsanoğlu kendisi dışındaki her şeye kolaylıkla sahip olabil- 
mektedir. Gücünün yetmediği, sahip olmakta güçlük çektiği hemen 
hemen tek şey kendi nefsidir. Uzayın derinliklerini avucunun içi gibi 
bilse de, bilgisinin kavrayamadığı şey de yine kendi hayat cevheri, 
kendi ruhudur. O halde insan bir yönü ile âciz, eksik ve yarımdır. 


Bir başka deyişle insanoğlu, istifadesi için yaratılmış varlıklar 
karşısında kuvvetli, bilgisi Allah katında mahfuz olan konularda 
âcizdir. Dinimiz, insanın bu yarımlıktan kurtulmasının yollarını 
göstermiştir. İslâm, bu kurtuluşta dıştan içe, maddeden manaya, 
bedenden ruha doğru giden bir yol izler. 


Yukarıda da ifade edildiği gibi, İslâm önce insanoğlunun kâi- 
nat içindeki yerini net olarak gösterir. Özetle, bu yer bütün ya- 
ratılanlar üzerine Allah'ın halifesi olma durumudur. Daha sonra 
İslâm, insanın hayatına ve onun toplum içindeki yerine yönelir, 
onu bu yönüyle de koruyup güçlendirir. 


İslâm dairesi içine giren bir müslümanın hayatının her safha- 
sında İslâm'ı yaşamaya ve yaşatmaya çalışması lazımdır. Rabbi- 
miz, âyet-i celilelerde dinimizi yaşamada insanı gerçekten zorla- 
yacak herhangi bir durum olmadığını, emir ve yasaklarına sarıl- 
mamızı ve O'nun gösterdiği dosdoğru yolda yürümemiz gerekti- 
ğini belirtmektedir. Müslümanlar İslâm kimliğine sımsıkı sarılmalı, 
onu onurla taşımalıdır. Dünya ve ahiret mutluluğuna ulaşmamız 
ancak ve ancak o kimliğe hakkıyla sahip çıkıp gereklerini yerine 
getirmemizle mümkün olacaktır. 


Rabbimiz Kur'ân-ı Kerim'de müminleri birçok vasıflarıyla tarif 
etmektedir ki, bu tarifler bizlerin nasıl olmamız gerektiğini göster- 
mektedir. Buna göre müminler kardeştir, kardeşçe yaşamalıdır. Bir 
kardeşin diğer kardeşine davranışı nasıl olmalıysa, müminler de 
öyle yapmalı, kardeşinin dert ve sıkıntılarıyla öyle ilgilenmelidir. 
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Mümin kimliğinin bir şartı da sevgi ve buğzun sadece Allah 
için olmasıdır. Esasen mümin için hayatın kendisi Allah içindir. 
Dünya, ahiret için bir hazırlık yeridir. Öyleyse fani olan bu dünya- 
ya gönül bağlamamalı, bir gün bu hayattan sonsuz olan hayata 
gideceğini unutmamalıdır. 


Zamanımızda müslümanların en büyük meselelerinden biri, 
hatta en önemlisi, müberra dinimiz İslâm'ı layıkıyla temsil ede- 
memeleridir. Bu durum bütün insanlığı muhatap alan İslamiyet”in 
daha geniş kitlelerce benimsenmesine, dünyanın her bir köşesi- 
ne yayılmasına engel olmaktadır. 


O halde denilebilir ki, müslüman olduğu halde, hal ve ha- 
rekâtı, tutum ve davranışları ile İslâm'a aykırı düşen kimseler, far- 
kında olmayarak kendine ve başkalarına büyük kötülük yapmak- 
tadırlar. Çünkü çoğu kişi İslâm hakkındaki hükümlerini, okuyup 
araştırarak, dinin temel kaynaklarını inceleyerek vermez. Aksine, 
müslümanların hal ve hareketlerine, yaşayış tarzlarına bakarak 
verir. Onlara göre İslâm, müslümanların hayatlarında tezahür 
eden, yaşayışlarında kendini gösteren her ne varsa odur. 


Müslümanların ilk görevi İslâm'ı öğrenmek, sonra da bu eşsiz 
dini bir bütün olarak ferdi, ailevi ve sosyal hayatlarında yaşayarak 
iyi temsil etmek olmalıdır. Her hususta olduğu gibi bu hususta da 
rehber ve örneğimiz Fahr-i Âlem Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] 
olmalıdır. O, Cenâb-ı Mevlâ'nın emirlerini önce kendi nefsinde 
yaşamış, daha sonra ashabına tebliğ etmiştir. O, ibadet ve ta- 
atte, zühd ve takvada herkesten önde bulunuyordu. Ümmetine 
farz namazları kılmalarını emrediyor, kendisi gece gündüz nafi- 
le namazlara da devam ediyordu. Ashabına farz olan ramazan 
orucunu emrediyor, kendisi diğer zamanlarda nâfile oruçlar da 
tutuyordu. Her konuda onun durumu böyle idi. 
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Diğer taraftan Fahr-i Cihan Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) 
İslâm'ı sadece anlatmakla yetinmiyor, bütün hal ve hareketlerin- 
de hak yolun güzelliklerini ortaya koyuyordu. Ashâb-ı kirâm onun 
yaşayışına bakarak İslâm'ı hayata geçiriyordu. 


İlk müslümanlar dinlerini bihakkın temsil ettikleri için İslâ- 
miyet akıllara durgunluk verecek kadar kısa bir zamanda geniş 
coğrafyaya yayılmış, geniş halk kitleleri emsali görülmemiş bir 
şekilde akın akın hidayetle nasiplenmişlerdi. 


Zamanımızda müslümanlar İslâm'ı nasıl anlıyorlar? Nasıl ya- 
şıyorlar, hayatlarına nasıl tatbik ediyorlar? Yaşayışlarıyla, bilgile- 
riyle, örf âdetleriyle, çalışkanlık, dürüstlük, ilim ve teknikleriyle; 
kısaca bütün hal ve hareketleriyle layıkıyla temsil edebiliyorlar 
mı? Bu soruya samimiyetle cevap vermek son derece önemlidir. 
Ve ne yazık ki bu cevap pek iç açıcı değildir. 


Oysa İslâm hakkında insanlığın müsbet kanaat sahibi ola- 
bilmeleri için, müslümanların önce dinlerini iyi bilmeleri, sonra 
öğrendiklerini yaşamaları gerekir. Aksi halde yeryüzünü esir alan 


zulüm ve inkâr karanlığında pay sahibi olmanın ağır vebali bek- 
lemektedir. 


Müslüman “iyi insan” demektir. İyi bir insanda bulunması ge- 
reken bütün vasıflar onda vardır, olmalıdır. Buna göre müslüman, 
elinden, dilinden kimseye asla zarar gelmeyen insandır; kimseyi 
incitmez, gönlünü kırmaz. Bununla de yetinmez, elinden geldiği 
kadar başkalarına yardımcı olmaya çalışır. Sıkıntısı, bir ihtiyacı 
olan kimse, neye mensup olursa olsun, müslümana başvurur. 
Çünkü o iyiliği umulan, kötülüğünden emin olunan kimsedir. Ya- 
ratılanı yaratandan ötürü sever. 
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Müslüman dürüsttür, günlük hayatında, alışverişinde yalan 
söylemez, kimseyi aldatmaz. Bilir ki imanla yalan bir arada ol- 
maz. Emin kimsedir, her hususta kendisine güvenilir, itimat edilir. 


Müslüman, kimseye haksızlık etmez, zulüm yapmaz. Adalet- 
le muamele eder, kimsenin ayıbını, kusurunu araştırmaz. Onun 
derdi önce kendisiyledir, kendi ayıp ve kusurlarına bakar, düzelt- 
meye çalışır. 

Müslüman tatlı dilli, güler yüzlü, hoşsohbettir. İnsanlar onun 
yanında dertlerini unuturlar, teselli bulurlar. Kimseyi küçük gör- 
mez, kem gözle bakmaz. 


Müslüman çalışkandır, tembelliği sevmez. Miskin değildir, 
başkalarına yük olmaz. Temizdir ve temizliği sever. 


Müslüman elindeki nimet ve imkanları başkalarıyla paylaşır, 
hatta başkalarını kendisine tercih eder. Kimseye haset etmez, kim- 
senin malında mülkünde, makamında gözü yoktur. Küçüklerine 
karşı şefkat ve merhametli, büyüklerine karşı saygılı ve edeplidir. 


Bütün bu özellikleriyle müslüman başkalarına örnek olan in- 
sandır. Gönül insanı, Allah adamıdır. Görüldüğü zaman İnsanlara 
Allah Teâlâ'yı hatırlatır. Hayrı öğütler, konuştuğu zaman insanlar 
kendisinden faydalanır, bilgileri artar. Hal ve tavırlarıyla, Allah'ın 
kullarını Allah'a kulluğa yöneltir. Müslüman toplum da fazilet ya- 
rışı içinde olan toplumdur. 


Bütün bunları dikkate alarak baktığımızda sormak gerekiyor: 
Bugün doğusundan batısına, kuzeyinden güneyine acı çeken 
dünyamızın ihtiyaç duyduğu insan modelinin adı ne? Ve biz bu- 
gün bu modeli gerçekleştirmeye ne kadar yakınız? 


İSTİKAMETİ BULABİLMEK 


trog? 


İfrat, normal ölçülerden ileriye gitmek; tefrit ise normal ölçü- 
lerin gerisinde kalmaktır. Güç ve enerjiyi yerli yerinde kullanmak 
ve haddi aşmamak şeklinde tanımlanan itidal ise; ölçülü ve den- 
geli olmak, vasatta yani orta yolda bulunmak, istikamet çizgisin- 
de olmak demektir. 


İfrat ve tefrit, aşırılık ve hamiyetsizlik makbul olmayan, dini- 
mizin nazarında hoş karşılanmayan davranış biçimleridir. Mâkul 
olan itidal üzere orta yollu hareket etmektir. 


Davranış ve sözlerdeki aşırılıklar, taşkınlıklar insanlar arsın- 
daki sevgiyi, dayanışmayı ve kaynaşmayı olumsuz etkilemekte, 
cemiyeti birbirine karşı yabancılaştırmakta, hatta düşmanlıklara, 
huzursuzluklara sürüklemektedir. 


Sözün, işin, davranışların, kısacası ahlâkın en güzeli itidal or- 
tamında oluşur. Saldırganlık ve korkaklık halinin arasında, cesa- 
ret denilen övgüye layık, makbul ahlâk zuhur eder. 


Saldırganlık ve korkaklık zemmedilmiş, yerilmiş; cesaret ise 
övülmüş bir ahlâk olarak görülmüştür. İsraf ve cimrilik de kınan- 
mış, cömertlik ise övülmüştür. 
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Saldırganlık ve cimrilik ifrat, korkaklık ve israf tefrit, cesaret 
ve cömertlik ise orta yoldur. Müslüman orta yol (vasat) üzere bu- 
lunur. Aşırılıklara, taşkınlıklara temayül etmez. 


İtidal bu güzide ümmetin vasfıdır. İtidal üzere olmak onun 
özelliklerindendir. Bu hususta Rabbimiz Kur'ân-ı Kerim'de me- 
alen, “Sizin insanlar üzerinde şahitler olmanız, resülün de sizin 
üzerinizde bir şahit olması için, sizi orta (mutedil) bir millet kıldık” 


(Bakara 2/143) buyurur. 


İtidal üzere olmak, orta yollu hareket etmek ancak güçlü bir 
irade, sabır, ilim ve tevazu gibi güzel hasletlerle başarılabilir. Bu 
güzel hasletlerden mahrum olan, nefsinin ve duygularının etkisiy- 
le itidalini kaybeder ve görülmemiş taşkınlıklar yapar. 


Rehberimiz ve örneğimiz Fahr-i Âlem'in (sallallahu aleyhi vesellem) 
yemesi içmesi, giyinmesi, oturup kalkması, konuşması, aile ha- 
yatı, insanlarla muaşereti, cihadı, ibadeti, tebliği... bütün hayatı 
gönül ikliminde çiçek çiçek açan rahatlatıcı bir denge, bir itidal 
ortamı sergilemektedir. Onun izi üzere yürüyen tüm müttakiler ve 
vârisi olma şerefine ermiş rabbâni âlimler, Allah dostları da onun 
ahlâkıyla ahlâklanmış, her türlü taşkınlık ve aşırılıktan uzak, den- 
geli bir hayat yaşamışlardır. Çevresindekilere nebevi birer örnek 


olmuşlar, kıyamete kadar da olmaya devam edeceklerdir. 


Ölçülü ve dengeli olmak tahmin edildiği kadar kolay olma- 
yabilir. Hatta denilebilir ki insan için en zor olan şey ölçülü ve 
dengeli, yani itidal üzere olmaktır. Hele de belli konularda de- 
ğil, bütün hayatta ölçülü ve dengeli olmak çok zor olduğu kadar, 
aynı zamanda kemal ifadesidir. Bu bakımdan önümüze çıkan 
herkesten itidal üzere olmalarını beklemek beyhude olur. 
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Fakat bütün bunlara rağmen insanoğlundan beklenen, ölçü- 
lü ve dengeli olmasıdır. Düşüncesinde, fikrinde ve davranışların- 
da ölçülü ve dengeli olması beklenen tek varlık da insandır. 


Ölçü ve denge unsurunun en gerekli olduğu yer kabul ve ret, 
sevgi ve nefret olduğu halde, maalesef en çok bozulup kaybol- 
duğu yer de burasıdır. Zira diğer bütün değerlendirmeler bunlara 
bağlıdır. Her şeyde ölçü ve dengeyi getiren müberra dinimiz, bu 
hususta da Fahr-i Cihan'ın (sallallahu aleyhi vesellem] lisanıyla açık ve 
kesin çizgileri çizmiştir: “Sevdiğiniz şeye karşı aşırı gitmeyin, belki 
bir gün nefret edersiniz. Buğzettiğinizde de aşırı gitmeyin, belki 
bir gün seversiniz.”"" 


Burada Habib-i Edib”in [sallallahu aleyhi vesellem) dikkatimizi çek- 
mek istediği nokta şudur: Sevgide kapıları ardına kadar açıp hiç- 
bir mahremiyet bırakmamak ve fitri zaafları hesaba katmamak, 
nefrette de bunun tam aksine gönül kapılarını tamamen kapa- 
mak ve bir daha açmamak üzere kilitlemek, ilahi iradenin gele- 
cekteki takdirini peşinen reddetmektir. 


Yani bir insanın şu andaki hali hakkında belirli bir karara ve 
kanaate sahibi olmak demek, o şahsın geleceğini hep aynı çiz- 
gide devam ettireceği anlamına gelmez. Bu manada kesin bir 
yargıyla hareket etmek, kalıpçı bir zihinle değerlendirme yapmak 
doğru olmaz. Zira böyle bir tutum âdeta ilâhi iradeyi ipotek altına 
almak olur ki bu noktada insanoğlu irade ve güç sahibi değil- 
dir. Zaten içinde bulunduğu olayların altından kalkamayan öciz 
ve nâkıs insanın, bütün bunlara karşılık, geleceğe hükmetmesi 
mümkün değildir. O halde insanın, ifrat ve tefritten şiddetle kaçı- 
nıp itidal sahibi olmasından başka çıkar yolu yoktur. 


78 Tirmizi, Birr ve Sıla, 60 (nr. 2128); Beyhaki, Şuabü'i-İmân, nr. 6593. 
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İfrat, riyakârlık, dalkavukluk gibi tezahür edebileceği gibi, ih- 
tiras ve tamah şeklinde de ortaya çıkabilir. Bunların hepsi birbi- 
rinden tehlikeli ve çirkindir. Bunun için dinimiz, ilâhi muhabbete 
götüren yolların dışında aşırılığı, mübalağayı nehyetmiştir. 


Evet; dinimiz sadece söz ve davranışlardaki ifrat ve taşkın- 
lığa değil, ibadetlerde dahi aşırılığa ve tabiatı zorlayıcı tarzlara 


müsaade etmemiştir. 


Rabbimiz âyet-i celilede mealen, “Biz Kur'an'ı sana zahmet 
çekesin diye değil, ancak Allah'tan korkanlar için bir öğüt olsun 
diye indirdik” (Tâhâ 20/2-3) buyurmuştur. 


Nitekim bütün gün ve gecelerini ibadetle geçirmek isteye- 
rek kendi hukukunu ve aile hukukunu çiğneyen bazı sahabilere 
Resül-i Ekrem [sallallahu aleyhi vesellem) mani olmuş, kendi hayatın- 
dan misaller vererek ifrata kaçmamasını emretmiştir. 


Tefrit de gizli bir inkârın tezahürü olabileceği gibi, haset ve 
kıskançlık neticesinde hakkı ketmetmek manasına da gelir ki bu 
durum dinimizce tasvip edilmemiş, müminler bundan sakındırıl- 


mışlardır. 


Tefrit bir bakıma Cenab-ı Hakk”ın rahmetinden ümit kesmek- 
tir. Bu tür davranışlarda hıyanet ve suizan -az veya çok- vardır. 
Dolayısıyla tefrit de ifrat gibi müslümana yakışmayan, onun inan- 
cıyla, şahsiyetiyle bağdaşmayan çirkin bir davranıştır. 


İtidal “sırât-ı müstakim”dir, tam bir istikamettir. Düşüncede, 
fikirde ve tatbikatta dengeyi temin etmek, mutedil olmak, istika- 
met üzere olabilmek için iki aşırı uç olan ifrat ve tefritten mutlaka 
kaçınmak şarttır. 
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Fahr-i Âlem'in faleyhissalâtü vesselâm] “beni ihtiyarlattı”7? dediği 
Hüd süresinde Mevlâmız mealen, “Emrolunduğun gibi dosdoğru 
Ol” (Hüd 11/112) buyurmuştur. Yani sana ne emrediliyorsa öylece 
yap. Kendinden bir fazlalık katma ve eksiltme. 


Cenâb-ı Hak, Kur'ân-ı Kerim'de Fahr-i Cihan'ın (sallallahu aleyhi 
vesellem) ümmetini “orta ümmet”5 olarak vasıflandırmaktadır. As- 
lında bizler son peygamberin ümmeti olduğumuz için “son üm- 
met” olarak anılmamız gerekir. Oysa âyette “orta ümmet” tabi- 
rinin geçmesinin sebebi, geliş ve zaman itibariyle ortada olmak 
değil, orta yolu izleyen, dengeli ve ölçülü olan, aşırılıklardan uzak 
bulunan ümmet olmamız murat edildiği içindir. 


Müminin mutedil olmayı başarabilmesi için nefsini aradan 
çıkarması gerekir. Allah dostlarının, “Çekilirsen aradan sadece 
kalır yaratan” diye ifade ettikleri gerçek budur. Eğer kul Allah 
İslâm'ın koyduğu ölçüyü ve dengeyi gerçekleştirmiş olur. Daha 
önce de belirttiğimiz gibi, bu da bir kemalat ifadesidir. 


Nefsin bedenle ilgili ihtiyaçlarının da belirli bir denge içinde 
tatmin edilmesi esastır. Böylesi bir denge ne bedenin ihtiyaçlarını 
bütünüyle terketmek ne de aşırıya gitmek anlamındadır. Bedeni 
ihtiyaçlarda aşırıya gitmek, bedenin güçleri olan şehveti, gazabı, 
öfkeyi, duygu ve düşünceleri kötü yönde geliştirecektir. Dengeli 
ve meşru bir tatminde ise bedenin meşguliyetlerinden kurtulan 
kalbin Allah Teâlâ'ya dönmesi ve hakikatleri olduğu gibi anlama 
kabiliyeti kazanması mümkün olacaktır. 


79 Tirmizi, Tefsirü”l-Kur"an, 56 (nr. 3609); Beyhaki, Şuabü”-İmân, nr. 774. 
80 bk. Bakara 2/143. 
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Kullar nefisleri hesabına düşünüp, o doğrultuda hareket et- 
tikçe ifrat ve tefrit tuzağından kendilerini kurtaramazlar. 


Kulun bu zoru başarabilmesi, ciddi bir terbiye ve üst bir ira- 
denin kontrolünü gerektirir. Günümüzde birçoklarının mümin kar- 
deşleri için taassuba saplanmaları, kendileri hakkında da ifrata 
kaçmaları tamamen bu zor karşısındaki başarısızlıktandır. 


Sevgi ve nefretimize, kabul veya reddimize esas teşkil et- 
mesi gereken ilahi ölçülerin yerine başka ölçülerin hükim olması 
fıtrata (yaratılışa) aykırıdır. Dolayısıyla en büyük ölçüsüzlük, den- 
gesizlik fıtrata aykırı düşmekle başlar. Fıtrat, mahiyet ve maksat 
itibariyle çok iyi bilinmelidir. 

Mutedil olmak bir mümin için mecburiyettir. Bunun için kal- 
bin ve aklın tatmin edilmesi, yani inanç ve fikir olarak İslam”ın 
kalbe ve akla hakim olması icap eder. 


İtidalini kaybeden, akl-ı selimden uzaklaşan fert ve toplumlar 
netice itibariyle nefse, şeytana ve kötü çevreye mahküm olur ve 
tüm değerlerini kaybederler. 


İlahi nizam gereği Allah'ın dostlarıyla, rabbani alimlerle İs- 
lam”: müşahhas olarak yaşamalı, terbiyeyi de bu istikamette zâ- 
hiriyle bâtınıyle bir bütün olarak ele almalı ve gerçekleştirmelidir. 


Hakkı hak olarak görmek ve ona tâbi olmak, ömür boyu sü- 
recek bir mücadele ve ısrarla sürdürülmesi gereken yoğun bir 
sabır ve çile işidir. 


Rabbimiz bizleri ifrat ve tefritten uzak duran mutedil kulların- 
dan eylesin. Âmin. 


YOL'UN HAKKINI VERMEK İÇİN 


Se: 4? 


Allah Teâlâ'nın veli kulları, Resülullah Efendimiz'in (sallallahu 
aleyhi vesellem) ahlâkı ile ahlâklanmış kişilerdir. Onun istediklerini 
ister, onun sevindiklerine sevinir, üzüldüklerine üzülürler. O yüce 
Peygamber'in (sallallahu aleyhi vesellem) getirdiği dine, sünnetine, hal 
ve hareketlerine harfiyen uyarlar. 


Resülullah Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) dünyada neyi 
gaye edinmiş ise Allah dostları da aynı gayeyi edinmişlerdir. Nasıl 
ki Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) insanları iyi kötü, 
Arap Arap olmayan, zengin fakir ayırt etmeden hakikate, doğru 
olana, kurtuluşa çağırmış, bunun için yapılması gereken hiçbir 
şeyi ihmal etmemişse, veliler de kendilerini Resül-i Ekrem Efen- 
dimiz'in bu gayesinin hizmetçisi olarak görmüşlerdir. 


Bu gayenin insanlara iletilmesi, Resülullah Efendimiz'in (sal- 
lallahu aleyhi vesellem} tebliğ ettiği dinin telkin edilmesi, yaşamaya 
teşvik edilmesi onların görevidir. Her devirde dinin bid'atlardan 
korunması, asli haliyle ihya edilmesi için çalışırlar. Bunun için 
manen ve madden yapmaları gereken hiçbir şeyden kaçınmaz, 
bıkmaz, sıkılmazlar. Kıymetlerinin bilinmemesine aldırmaz, in- 
sanların eziyetine, hakaretine tahammül eder, yollarına çıkan her 
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engele rağmen ilerlemeye devam ederler. Onlar için önemli olan 
Allah ve Resülü”nün rızası, insanların iyiliği, kurtuluşudur. 


Kendilerine inanan, bağlanan talebelerini de bu gayenin hiz- 
metçisi olarak yetiştirirler. Bunun için gerekli olan maddi ve ma- 
nevi donanıma sahip olmaları için çalışırlar. Kamil insanlar olup 
irşada ehliyet kazanmalarını isterler. Yetişmiş talebelerini de ihti- 
yaç duyulan yerlere gönderip hak ve hakikatin yayılması, zulmün, 
karanlığın bertaraf olması için çalışırlar. 


Onlar hayatın her alanına dahildirler. Dünya sevgisi kalplerin- 
de yer etmemesine rağmen dünyanın mamur, insana yaraşır ol- 
masına önem verirler. Sanatta, mimaride, ticarette, bütün meslek 
alanlarında iyi ve özenli olanı desteklerler. Savaş zamanı asker 
olur savaşırlar. Barış zamanı adaletin gerçekleşmesi, halka eziyet 
edilmemesi için devlet adamlarına yol gösterirler. 


Zanla veya bilerek kötü propagandasının yapıldığı gibi hiçbir 
dönemde tembelliği, boşvermişliği değil, daima çalışmayı, iler- 
lemeyi tavsiye etmişlerdir. İlimde, fende, teknolojide, askerlikte 
müslümanların öncü, önder olmasında ısrar etmişlerdir. Dediko- 
dudan arındırılmış, hezeyandan uzak tarih bilgisi de süfilerin ve 
onların talebelerinin gayretlerine şahittir. 


Asya'dan Avrupa'ya büyük bir coğrafyada İslâm'ın, hak ve 
hakikatin bilinmesi ve yaşanması için süfiler, dervişler, büyük hiz- 
metler görmüştür. Afrika'nın, Asya'nın, Anadolu'nun İslamlaşma- 
sında, İstanbul'un fethinde, nice İslâm devletlerinin ve Osman- 
İ”nın kuruluşunda büyük görevler üstlenmişlerdir. Yine zayıflama 
dönemlerinde ümmetin maneviyatını diriltip mücadeleye teşvik 
edenler de onlardır. 
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Bu gayretin kaynağı tamamen İslâm'dır. Dinimizin hayat ve- 
ren kurallarından gücünü alan, yönünü bulan bütün müslümanlar 
tasavvuf ehli olsun olmasın, böylesine bir hizmet, çalışma anla- 
yışına sahip olurlar. Geçmişte olduğu gibi bugün olması gereken 
de budur. 


Allah Teâlâ bu ümmeti, itidalli, uyumlu, hayırlı bir ümmet yap- 
mıştır ki diğer insanlar onları örnek alsınlar ve bu ümmet de hak 
ve adaletin yerine gelmesi için çalışsın. 


“İşte böylece sizi orta yolda yürüyen bir ümmet kıldık ki, siz 
bütün insanlar üzerine (adalet örneği ve hakkın) şahitleri olasınız, 
Peygamber de sizin üzerinize şahit olsun...” mealindeki Bakara 
süresinin 143. âyetini tefsir ederken müfessirlerimiz şunları söy- 
lemişlerdir: 


Cenâb-ı Allah, ümmet-i Muhammed'i insanlar arasında her- 
kesin hakkını gözeten, doğru sözlü, âdil, dürüst ve iyi ahlâk sa- 
hibi, ilim ve irfan ile seçkin, şahitlik yapmaya layık, önder bir ce- 
maat yapmak ve tam manasıyla âdil ve hâkim bir ümmet teşkil 
etmek için Hz. Muhammed'in (sallallahu aleyhi vesellem] gölgesinde 
ve çevresinde doğru yola hidayet buyurmuştur. Diğer insanlara 
karşı İslâm ümmetinin bu vazifelerini unutmaması gerekir. Müslü- 
manlar başka milletleri örnek almayacak, aksine başka milletlere 
örnek olacaklardır. 


Bu yol üzerinde daim kalmak ve ilerlemek müslümanların 
çalışmasına bağlıdır. Ancak bu çalışmaya bağlı olarak Kur'ân-ı 
Kerim'de işaret buyurulan özelliklere sahip olunur. Özellikle as- 
hâb-ı kirâm ve onları örnek alan müslümanlar, yeryüzündeki bü- 
tün insanların teveccüh ve güvenini kazanan bir merkez olarak 
hak konusunda önderliğe sahip bir büyük ümmet olmuşlardı. 
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Müslümanlar, Resüllullah Efendimiz'i (sallallahu aleyhi vesellem] 
söz ve davranışlarında rehber edinir, onun getirdiği doğru yol 
üzere giderlerse bütün insanlar onların ardından gelir, gerçeğin 
açığa çıkması için onlara başvururlar. Bu, her şeyden önce müs- 
lümanların Kitap ve Sünnet'e uygun yaşamasına bağlıdır. 


Böyle yapmayanlar gerçek bir ümmet olamazlar. Aksine 
başka ümmetlerin, başka milletlerin arkasına düşmeye mecbur 
kalır, onlara tabi olurlar. Belki hürriyetleri de ellerinden gider, esir 
milletler durumuna düşerler. 


Alimlerimizin tesbit buyurduğu gibi müslümanların işlerine 
ciddiyetle sarıldığı dönemlerde zulüm ve adaletsizlik bugünkü 
gibi hüküm sürme imkanı bulamamıştır. Müslümanlar zulmün ye- 
rinde hapsolması, dünyaya dağılmaması için diğer milletlerden 
üstün olmaları gerektiğini önceden olduğu gibi bugün de bilmek 
zorundadırlar. 


Bu üstünlüğü istemek, diğer milletlerin buna sahip olmaması 
için çalışmak, basit bir tutku değildir. Çünkü insanlık tarihi bo- 
yunca görülmüştür ki, İslâm'la, Allah Teâlâ'ya teslimiyetle terbiye 
olmamış milletler, her ne kadar varlıklı, gösterişli bir hayat sürü- 
yor olsalar da insanlığa ancak zararları dokunmuştur. 


Onların nazarında başka insanlar, milletler yalnızca kendi 
çıkarlarına hizmet ettikleri sürece işe yararlar. Bir menfaat elde 
edemedikleri zaman onların gözünde başkalarının varlıkları ge- 
reksiz olur. Başka insanların canlarının, hayatlarının, ihtiyaçları- 
nın, sıkıntılarının, acılarının hiçbir kıymeti yoktur. 


Özellikle küfrün müslümanlara tahammülü görülmemiştir. 
Çünkü haksızlıklarına, adaletsizliklerine İslâm'ın kesinlikle izin 
vermeyeceğini bilmektedirler. Müslümanlar kendilerine benze- 


EHL-İ İRFAN ə 223 


medikçe veya tamamen esir, çaresiz hale gelmedikçe rahat et- 
mezler. Onlar için müslümanlar ikinci sınıf, hayata dair bir ama- 
cı olmayan, idealden yoksun köleler olmalıdır. Fakat İslâm dini 
müslümanların köleleşmesini engelleyen kaideleri içerdiği için de 
müslümanların dinleriyle irtibatını kesmek gerekir. Bu nedenle İs- 
lâm'a hurafeleri, bid'atları, yanlış inançları karıştırmaya çalışırlar. 


Gerçek şu ki, önceki devir müminlerinin yaptığı gibi azimle, 
şevkle çalışılmazsa kötüler, bütün şiddetiyle hükmünü sürmeye 
devam edecektir. Dünya, adaleti, hakkı daha çok arayacaktır. 
Kara kalpli, hissiz insanların acımasız oyunları müslüman olan 
veya olmayan çok insanın canını yakacaktır. 


Müslümanlar olarak, her devirde olduğu gibi, güçlü bir kalbe, 
güçlü bir maneviyata sahip olmak zorundayız. Dinimizin bizden 
istediği kuvvet ve donanıma kavuşmak zorundayız. Ancak bu 
şekilde mutedil, âdil, şahit bir ümmet olabileceğiz. Bu bizim va- 
zifemizdir. Müslüman olarak vazifemiz, insan olarak vazifemizdir. 


Unutturmak, uyutmak, oyalamak için hazırlanmış oyunları 
bir kenara bırakıp olup bitenleri gördüğümüz, ilim irfan sahibi ol- 
duğumuz, fende, teknolojide, her alanda ön saflara geçtiğimiz 
zaman, Resülullah Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem] ve tasavvuf 
yolunun kurucusu âlimlerimizin hakkını belki biraz olsun ödeme 
imkânımız olacak. Böylece dünya da derin bir nefes alıp müslü- 
manlara müteşekkir olacaktır. 


NİMETİN FARKINDA MIYIZ? 


T.ga? 


Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mea- 
len Fahr-i Kâinat Efendimiz'e [sallallahu aleyhi vesellem) hitaben şöyle 
buyuruyor: 

“Ve Rabb'inin nimetini minnet ve şükranla an” (Duhâ 93/11). 

Müfessirlerimizden İbn Ahmed Nesefi (rahmetullahi aleyh) bu 
âyet-i kerimeyi şöyle tefsir ediyor: 

“Yani “Ey nebi! Sana Allah'ın verdiği en büyük nimet olan 
peygamberliği anlat.” Aslında bu âyet-i kerime Allah Teâlâ'nın 
verdiği bütün nimetleri içerir, hatta Kur'an'ı öğretmek ve dinin 
hükümleri de bu nimetlerdendir.” 

İbn Acibe hazretleri de (rahmetullahi aleyh| âyet-i celileyi şöyle 
tefsir ediyor: 

“Yani şükretmek, ilan etmek ve eserlerini göstermek için Al- 
lah'ın nimetlerini zikret.” 


“Tahdis-i ni“met”, yani nimeti anmak, şükretmek ve anlatmak 
için farkında olmak gerekir. Duhâ süresi nâzil olmadan önce Pey- 
gamber Efendimiz'e [sallallahu aleyhi vesellem) bir süre vahiy gelmemiş 
ve müşrikler, “Rabb'i Muhammed'i terketti, ona darıldıl” demişler- 
di. Bunun üzerine bu süre nâzil oldu. Sürenin meali şöyledir: 
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“Andolsun kuşluk vaktine ve süküna erdiğinde geceye ki, 
Rabb'in seni bırakmadı, sana darılmadı da... Gerçekten senin için 
ahiret dünyadan daha hayırlıdır. Pek yakında Rabb'in sana ihsan 
buyuracak, sen de hoşnut olacaksın. O seni yetim bulup da ba- 
rındırmadı mı? Şaşırmış bulup da yol göstermedi mi? Seni fakir 
bulup zengin etmedi mi? Öyleyse yetimi sakın ezme. El açıp iste- 
yeni de sakın azarlama. Ve Rabb'inin nimetini minnet ve şükranla 
an” (Duhâ 93/1-11). 


Cenâb-ı Mevlâ bu süre ile hem Peygamber Efendimiz'i des- 
tekliyor hem de ona verdiği bazı nimetleri hatırlatarak, onu asla 
terketmediğini bildirerek yol gösteriyordu. Çünkü müşrikler onu 
yalnız ve terkedilmiş olarak görmek, öyle göstermek istiyorlardı. 
Fakat inen âyetle suskunluğa gömüldüler. 


Bizim de bugün hedef ve istikametimizi belirlemek, önümüz- 
de var olan nimetlerin farkına varmak için tahdis-i ni'mette bu- 
lunmamız, şükretmemiz, hakikati ilan etmemiz gerekiyor. Nasıl ki 
yukarıdaki âyet-i kerimelerde Cenâb-ı Mevlâ, Peygamber Efen- 
dimiz'e (sallallahu aleyhi vesellem) kendisine verilmiş nimetleri hatırla- 
tıyordu, bizim de öncelikle hâlihazırda elimizde bulunan nimetleri 
anmamız, hatırlatmamız gerekiyor. 


Mesela büyüklerimizin dile getirdiği, “Hizmet nimettir” ve- 
cizesi bu kabilden bir hatırlatmadır. Bu hatırlatma hem hizmete 
çağrıdır hem de hizmet nimetinin farkında olmayı ihtardır. Nime- 
tin farkında olarak vazife yapma konusunda benzeri bir ihtar da 
Seyyid Abdülkadir Cezöiri hazretlerinin bir komutanına yolladığı 
mektupta görülür: 


“Kıymetli kardeşim! Sözün kısası şudur ki, Allah Teâlâ bir 
kimseye din ve dünyanın hayrını dilemedikçe ona cihad nasip et- 
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mez. Kime din ve dünyanın hayrını dilerse onu cihada kavuşturur. 
Şu halde kavuştuğun nimetin kadrini iyi bilmelisin.” 


Büyüklerimizden Seyyid Muhammed Raşid hazretleri (kuddi- 
se sıruhü) ahirete irtihalinden önceki son sohbetinde ihvanına şu 
hatırlatmayı yapmıştır: 


“Allah Teâlâ bizlere üç büyük nimet bahşetmiştir. Bu ni- 
metlere çok şükretmemiz lazımdır. Bu nimetlerden birincisi ve 
en önemlisi, Allah'ın bizi müslüman olarak yaratmasıdır. Bizim 
de bu nimete karşılık Allah Teâlâ'ya çok ibadet etmemiz lazım. 
Oruç tutmak, zekât vermek, sadaka vermek, namaz kılmak Allah 
Teâlâ'nın bize bahşettiği en büyük nimetlerdendir. 


Allah Teâlâ'nın bize bahşettiği ikinci büyük nimet, bizleri en 
son ve en büyük peygamber Hz. Muhammed'in (sallallahu aleyhi ve- 
sellem) ümmeti olarak yaratmasıdır. 


Allah Teâlâ'nın bize sunduğu üçüncü büyük nimet, Hz. Mu- 
hammed'in [sallallahu aleyhi vesellem) ümmetini son ümmet olarak, 
bizleri de bu ümmetin en son kısımlarında yaratmasıdır.” 


Sâdât-ı kirâmın bu ihtarlarından anlaşılıyor ki, kişi hikmet 
nazarıyla baktığında zorluk ve sıkıntıymış gibi görülen şeyler 
bile nimettir ve bu nimetlerin şükrünün gereğinin yerine getiril- 
mesi gerekir. Nitekim Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı 
Kerim'de mealen bu ümmetin vasfını açıkça beyan ediyor: 


“Siz, insanlar için ortaya çıkarılan, iyiyi güzeli emreden, fena- 
lık ve yanlıştan alıkoyan, Allah'a inanan hayırlı bir ümmetsiniz” (Âl-i 
İmrân 3/110). 


Her birimiz ümmet-i Muhammed'in bir ferdi olmamız hase- 
biyle, elimizdeki nimetin ve omzumuzdaki sorumluluğun farkında 
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olmamız gerekir. Hz. Ömer'in (radıyallahu anh) hilafeti boyunca bu 
sorumluluğun veciz örneklerini vermiştir. 


Müminlerin elinde var olan nimeti -kibir ve riyaya kaçma- 
dan- Allah rızasını gaye edinerek ehline anlatması, göstermesi 
bir vazifedir. Böylece her mümin kendi konumunu ve vazifesini 
bilir, her türlü ihtiyaca hazır bir kalp ile istikametini belirler. Fahr-i 
Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] buyuruyor: 


“İnsanların en hayırlısı, Allah için diğer insanlara en faydalı 
olandır.” 


Maalesef birçok hayırlı iş farkında olmayışımız veya karşı 
propagandalar sebebiyle tam manasıyla anlaşılamıyor. Ya dün- 
yevi menfaat ve kavgalar araya giriyor yahut kötü huylarımız, gaf- 
letimiz bize engel oluyor. Bu noktada ince bir çizgi var. Öncelikle 
işin içinde bulunanların nimetin farkında olması gerekir. Bu şuur 
her türlü sıkıntı ve propagandayı engel olmaktan çıkaracaktır. 


Mümin için gerekli olan farkında olma şuuru müberra kitabı- 
mızda buyrulduğu gibi kesin bir çizgidir: 


“Hak geldi, bâtıl zail oldu” (sra 17/81). 


Tahdis-i ni“metin bir diğer aşaması da her müminin ideal sa- 
hibi olmasıdır. İmkân ve ilmine göre insanlara faydalı olabileceği- 
ni bilmesidir. Mesela bir âlimin derin çalışmalar yaparken İslâm'a 
dair en temel bilgilere muhtaç milyonlarca insanın varlığını bil- 
mesi ve buna göre davranması, eldeki nimetin bir aşama ileriye 
gitmesi demektir. 

Cenâb-ı Mevlâ'nın bizlere ihsan ettiği nimetlerle imtihana 
tabi tutuluyoruz. İşlerimize, vazifelerimize, sahip olduğumuz 
maddi ve manevi değerlere nimet olarak bakarsak her biri aynı 
zamanda hayırlı bir fırsata dönüşecektir. 


81 Süyüti, e/-Camiu s-Sagir, nr. 4044, Ali el-Müttaki, Kenzü'/-Ummâl, nr. 43065. 


İYİYE DOĞRU 


2-2 


Emir bi'l-ma'rüf ve nehiy ani”l-münker, yani iyiliği emredip 
kötülükten alıkoymak, mücella dinimiz İslâm'ın temel esasların- 
dandır. Fert yahut toplum olarak iyiliği yaymak, kötülükleri de or- 
tadan kaldırmak müslümanların en belirgin özelliklerinden biridir. 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Onlar Allah'a ve ahiret gününe inanırlar; iyiliği emreder, kö- 
tülükten menederler; hayırlı işlere koşuşurlar. İşte, bunlar salih in- 
sanlardandır” (Âl-i İmrân 3/114). 


Ferdin ve toplumun huzuru için insanların hak ve hakikatle 
irtibatının sağlanması ve korunması, ihmal edilemeyecek kadar 
önemli bir vazifedir. Bu konuda hiç kimse “bana ne” diyemez, de- 
memelidir. Her müslüman sorumluluk şuuruyla gücü nisbetinde bu 
ilâhi görevi yerine getirmelidir. Hiç kimse için bir şey yapamıyorsa 
dahi evladü iyâli için çaba göstermeli, sözleri kifayetsizse dahi hal 
hareketiyle, ahlâk güzelliği ile örnek olmalı, özendirmelidir. 


İyilik ve kötülük (İslâmi tabirle maruf ve münker) biri olmayın- 
ca diğerinin onun yerini aldığı zıt iki unsurdur. Eğer bir toplumda 
iyilik ve güzellik yaygın hale gelirse kötülükler gittikçe azalır. Aynı 
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şekilde, Allah muhafaza, iyilik azalırsa kötülük yayılır. Böylece 
toplumu nice fitneler, fenalıklar kuşatır. Hem dünya hem de ahiret 
huzuru elden gider. Bu yüzden iyiliği yaymak, kötülüğü ortadan 
kaldırmak için gayret sarfetmek lazımdır. Fahr-i Kâinat Efendimiz 
(sallallahu aleyhi vesellem) kötülüğe karşı mücadele etmeyenlerin so- 
nunu şu temsille anlatıyor: 


“Bir grup insan bir gemiye binerek topluca deniz yolculuğuna 
çıkarlar. Oturacakları yer için aralarında kura çekerler. Herkes yeri- 
ne yerleştikten sonra içlerinden biri, bulunduğu alt kattaki zemini 
balta ile delmeye başlar. Üst kattakiler, “Ne yapıyorsun?’ dedikleri 
zaman o, 'Size ne bundan, benim kendi yerim değil mi, istedi- 
ğimi yaparım! Siz ancak kendi yerinize karışabilirsiniz' der. Şim- 
di gemi ahalisinin bu adamın elinden baltayı alması gerekirken, 
bundan kaçınıp, 'Adam sen de, bize ne! O kendi yerinde delik 
açıyor, şimdilik bir zararı yok, ne yaparsa yapsın’ deyip onu hali- 
ne terkederlerse çok geçmeden hepsi birden denize batıp helâk 
olup giderler.” . 


Bu hadis-i şerif, birlikte yaşayan iyiler ve kötülerin durumunu 
veciz bir benzetme ile anlatıyor. Buna göre mücella dinimiz İslâm, 
insanları Allah Teâlâ'ya ve ebedi saadete kavuşturmak maksadıyla 
Cenâb-ı Mevlâ tarafından gönderilmiş bir gemi gibidir. Bütün in- 
sanların bu gemide yerleri vardır. İnsanlardan biri kalkıp da gemiye 
zarar vermeye başlayınca diğerlerinin o kimseyi uyarıp hem o kişi- 
yi hem kendilerini kötü âkıbetten kurtarmaları gerekir. 


Bizi ilgilendirmediğini sandığımız, yapılmasına göz yumdu- 
ğumuz bir kötülük, gün gelir bize ve nesillerimize zarar verir. As- 
lında zarar verip vermemesi de ölçü değildir. Müslüman kimse 
her hâlükârda kötülükten uzak durur ve aynı zamanda kötülüğü 


82 İbnü”l-Mübarek, ez-Zühd, nr. 1060. 


230 * EHL-i İRFAN 


engeller. Cenâb-ı Mevlâ müberra kitamız Kur'ân-ı Kerim'de me- 
alen şöyle buyuruyor: 


“İçinizden hayra çağıran, iyiliği emredip kötülüğü meneden bir 
topluluk bulunsun. İşte onlar kurtuluşa erenlerdir” (Âl-i İmran 3/104). 


Allah Teâlâ, ilk insan Hz. Âdem [aleyhisselâm] ile insanlara kul- 
luğu, doğru ve yanlışları öğretti. Ondan sonra da en son pey- 
gamber Fahr-i Kâinat Efendimiz'e (sallallahu aleyhi vesellem) kadar 
nice peygamber geldi. Onlar da insanlara doğru yolu gösterdiler, 
öğrettiler. İman edenler kurtuldu, inkâr edenler için ise âyet-i ke- 
rimede mealen şöyle buyruluyor: 


“Kendilerine apaçık deliller geldikten sonra parçalanıp ayrılı- 
ğa düşenler gibi olmayın. İşte bunlar için büyük bir azap vardır” 
(Âl-i İmrân 3/105). 


Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) bize Kur'ân-ı 
Kerim ve sünnet-i seniyyeyi bıraktı. Dört büyük halife ve ashâb-ı 
kiram efendilerimiz de Allah Resülü”nün [sallallahu aleyhi vesellem) yü- 
rüdüğü yolda yürüdüler, ondan öğrendiklerini sonraki nesillere 
aktardılar. Allah cümlesinden razı olsun. 


Onlardan sonra gelen nesiller de bu yolda yürüdüler. İmam- 
larımız, alimlerimiz, salihlerimiz... Her biri iyiliği yaymak, kötülüğü 
ortadan kaldırmak için mücadele ettiler. Öyle ki alimlerimizin ilmi, 
gazilerimizin mücahedesi asırlar boyu iyiliği yaydı, kötülüğü sildi. 


Allah dostları da her zaman iyiliği yaymak, kötülüğü engelle- 
mek için gayret sarfettiler. Ariflerden bir zat, “Bizim işimiz çözüp 
bağlamaktır” buyurur. Kendisine bunun ne demek olduğu sorul- 
duğunda da, kalbi haram arzulardan ve dünyadan çözüp yüce 
Allah”a bağladıklarını söyler. 
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Emir bi'l-ma'rüf ve nehiy ani”l-münker yapacak kimse ilk 
önce kendi nefsinden başlamalıdır. Daha kendisine tesir etme- 
yen nasihatler bir başkasına fayda verebilir mi? Bu yüzden takva 
sahibi kimselerin tebliğ ve davetleri daha etkilidir. Aslında böy- 
le salih kişilerin varlığı herkes için bir rahmettir. Allah dostlarının 
çevresinde insanların toplanmasının, onları örnek alıp kötülükleri 
terketmelerinin nedeni budur. 


Kendisi uygulamayıp sadece başkalarına nasihat verenlerin 
anlatımı ve üslubu ne kadar güzel olursa olsun, sözleri kalbe tesir 
etmez. Bu sebeple büyükler her gün Allah doslarının sözlerinden 
birkaç sayfa okumayı emir buyurmuşlardır. Zira onların sözleri ok 
gibidir, asırlar öncesinde yaşamış olsalar da, ihlâs ile sarf ettikleri 
her bir cümle -Allah'ın izniyle- her zaman iyiliği yaymaya, kötü- 
lüğü menetmeye devam eder. İşte bu yüzden emir bi'l-ma'rüf ve 
nehiy ani”l-münker vazifemizi Allah dostlarının peşinde yürüyerek 
ifa etmek en sağlıklı yoldur. 

Müberra kitabımızdan şu âyet-i kerime meali ile yazımızı bi- 
tirelim: 

“Allah'a çağıran, salih amel işleyen ve, 'Ben müslümanlarda- 
nım' diyenden daha güzel sözlü olan kimdir?” (Fussilet 41/33). 


DAİMA HELÂLİNDEN OLSUN 


Şose 


Cenab-ı Mevla bizleri dünyada kulluk için yaratmış ve bu kul- 
luğun sınırlarını da peygamberler vasıtasıyla haber vermiştir. Her 
insanın, Allah Teâlâ'ya imandan sonra öncelikle dikkat edeceği 
şey, hayır ve şer çizgisine riayet etmek, her daim hayır dairesinde 
kalarak şerden uzak durmaktır. 


Hayır ve şerrin bir diğer adı da helal ve haramlardır. Helal- 
ler dünya ve ahirette saadet vesilesidir. Haramlar ise hem dünya 
hem de ahiret hayatını zulmete çevirir. 


Helal ve haramlarda da ilk dikkat edeceğimiz şey, rızık me- 
selesidir. Yani helâlinden kazanmak ve helâl olanı yemek, harca- 
mak, kullanmak ve bir ömür boyu haramdan yırtıcı hayvanlardan 
kaçar gibi kaçmaktır. 

Fahr-i Kainat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) bizlere hitaben 
şöyle buyuruyor: 


“Ey insanlar! Hiçbiriniz şu dünyada rızkı tamamlanmadan öl- 
meyecektir. O halde rızkınızın size gelmekte geciktiğini düşün- 
meyin. Allah'tan korkun ve rızkınızı ararken ve Allah'tan isterken 
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güzel bir şekilde isteyin. Allah Teâlâ'nın sizin için helâl kıldıklarını 
alın, haram kıldıklarını da terkedin, yanaşmayın.”83 


Helâlinden kazanmak ve helâlinden yemek, kalbimizin te- 
miz kalmasına, dilimizin korunmasına, ibadetlerimizin sıhhatine 
doğrudan tesir eder. Selef-i sâlihinden Yahya b. Muâz hazretleri 
şöyle buyurmuştur: 


“İbadet ve itaat Allah Teâlâ'nın hazinelerinden biridir. Bunun 
anahtarı da duadır. Bu anahtarın dişleri ise helâl lokma yemektir.” 


Lokmanın helâl olması bütün kazancın helâl olmasını, bu 
da kazanca giden yolların bütünüyle helâl olmasını gerektirir. Bu 
yüzden ticaret, zanaat, ziraat, işçilik, memurluk ve diğer yollar- 
dan kazandığımız rızık için azami dikkat göstermeliyiz. Kul hakkı- 
na girmemeli, haram kılınmış ticaretten, maldan ve bunlarla ala- 
kalı yollardan uzak durmalıyız. Yoksa kazanıyoruz diye kendimizi 
aldatırken aslında kaybediyor olabiliriz. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'e [sallallahu aleyhi vesellem], “En güzel ka- 
zanç nedir?” diye sorulunca şöyle cevap vermiştir: 


“Kişinin kendi elinin emeğiyle kazandığı ve içinde hiçbir şüp- 
he ve hıyanet olmadan yapılan alışverişle elde edilen kazançtır.” 


Hikmet ehli bir zata, 
- En hayırlı kazanç nedir, diye sorulur. O da şöyle cevap verir: 


- Dünya kazançlarının en hayırlısı, ihtiyaçlarını karşılamak 
için helâl yoldan kazanmak, sonra bu kazanılanların bir kısmını 
ibadetlere ayırmak ve fazla gelen kısmını da ahiret için infak et- 
mektir. Ahiret kazançlarının en hayırlısı ise, kendisiyle amel edi- 
83 İbn Mâce, Ticarat, 2 (nr. 2227); Taberâni, e/-Mu'cemü'/-Evsat, nr. 3109. 

84 Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 16252; Heysemi, Mecmau”z-Zevaid, nr. 6211. 


234 ə EHL-i İRFAN 


len bir ilmi insanlara yaymak, öğretmek, ahirete gönderebileceği 
salih amellerde bulunmak ve bir sünnet-i seniyyeyi ihya etmektir. 

- Kazançların en kötüsü nedir, diye sorulunca da bu zat şöyle 
cevap verir: 


- Dünya kazançlarının en kötüsü, elde ettiğin malın mülkün 
haram olması, harcadığın şeylerin günah yolunda harcanmış 
olması ve bıraktığın mirasın Allah Teâlâ'ya itaat etmeyen birine 
kalmasıdır. Ahiret kazançlarının en kötüsü ise, haset ve kıskanç- 
lık sebebiyle bir hakkı inkâr etmen ve ısrarla işleyip ahirete gön- 
derdiğin günahların yanında, başkalarının da yapmasına sebep 
olduğun kötü işlerdir. 

Sahabenin büyüklerinden Muaz b. Cebel radıyallahu anh) şöyle 
buyurmuştur: 

“Kıyamet günü her kul mutlaka Allah'ın huzurunda durur ve 
şu dört soru sorulup cevabı alınmadan bir yere gidemez: 

ə Bedenini nerede kullandığından, 

e Ömrünü nerede ve nasıl tükettiğinden, 

e İlminden ve ilmiyle amel edip etmediğinden, 

* Malını nereden kazanıp ve nereye harcadığından...” 

Âriflerden bir zat şöyle buyurmuştur: 

“Bir tüccarda şu üç özellik bulunmazsa, o hem dünyada hem 
de ahirette muhtaç durumdadır: 

* Şu üç şeyden korunmuş bir dil: Yalan, boş vaatler ve yemin. 

e Şu üç şeyden arınmış bir kalp: Aldatma, hıyanet, haset. 

ə Şu üç şeye riayet eden bir nefis: Cemaatle namaz kılmak, 
cuma namazlarını kaçırmamak, günün belli saatlerinde hiç ol- 
mazsa mesleğiyle ilgili ilimleri okuyarak Allah'ın rızasını başka 
her şeye tercih etmek.” 
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Her işin doğru bilgi ile yapılması gerektiği gibi, helâl ve ha- 
ram noktasında da dinimizin hükümlerini bilmemiz ve işi ölçüsü- 
ne göre yapmamız gerekir. Nasıl abdest, namaz, oruç, zekât ve 
haccın hükümlerini bilmemiz gerekiyorsa, aynı şekilde helâl lok- 
manın hükmünü ve helâlinden kazanmanın ölçüsünü bilmemiz, 
öğrenmemiz farzdır. Yoksa doğruyu yanlıştan, helâli haramdan 
nasıl ayırt ederiz. 


Mücella dinimiz İslâm'ın hükümleri hayatımızın her alanını 
kapsamaktadır. Dolayısıyla müslümanca bir hayatın inşası için 
ilmin, bilginin rehberliğine muhtacız. Bunun için de gayret etmeli, 
çaba harcamalıyız. 

Hz. Ali (radıyallahu anh) şöyle buyurmuştur: 

“Bir tüccar mesleğiyle ilgili dini bilgileri öğrenmediği zaman 
faizin içine batar. Sonra battıkça batar, battıkça batar...” 

Hz. Ömer de [radıyallahu anh) şöyle buyumuştur: 

“Dini hususlarda bilgi edinmeyen kimse bizim çarşılarımızda 
ticaret yapmasın.” 


Helal ve haramın ölçüleri kitaplarımızda mevcuttur. Ayrıca 
bu konuda sadece fıkıh ve ilmihal kitapları ile yetinmek olmaz, 
gerektiğinde sormak ve yapmakta olduğumuz işin ölçülerini öğ- 
renmek lazımdır. Nasıl ki günümüzde meslek erbabı çeşitli mev- 
zularda kursa giderek gerekli belgeyi alıyor, hatta bu belgeler ile 
o işin ehli olduğunu ibraz edebiliyorsa, bir mümin de şeriat daire- 
sinde işini nasıl yürüteceğinin bilgisini öğrenmelidir. 

“İlim talep etmek kadın erkek her müslümana farzdır” ha- 


dis-i şerifindeki farz ilmin, kişinin içinde bulunduğu durumla ilgili 


85 İbn Mâce, Mukaddime, 39 (nr. 229); Beyhaki, Şuabü'/-İmân, nr. 1664; Süyüti, 
el-Câmiu's-Sagir, nr. 5265. 
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dini hükümler olduğu hususunda ittifak vardır. Bu da şöyle ta- 
hakkuk eder: Her müslümana en öncelikli lazım olan bilgi iman 
ve itikada dair bilgileridir. İkinci olarak ibadet ilmihalini en gerekli 
detaylarına kadar öğrenmek ve farzını, vacibini, sünnet ve müs- 
tehaplarını buna göre yerine getirmek, ibadetleri bozan hüküm- 
leri bilmek lazımdır. Sonra güzel ahlakı bilmek, kaçınmak için de 
kötü ahlâka dair hususiyetleri öğrenmek gerekir. 


Bu üç ana esasın tamamlayıcısı, kişinin mesleğine, işine dair 
şer'i hükümleri öğrenmesidir. Buna genel anlamıyla “muâmelât 
ilmi” denilir. Helâl kazancın biricik yolu, gerekli muâmelât bilgile- 
rini öğrenmek ve uygulamaktır. 


İslâm'ın hükümlerine uygun ticaret, hayatı da güzelleştirir. 
İnsanlar arası itimadı sağlar. Pazara bereket katar, muhabbeti 
artırır, fesat ve fitneye engel olur. Nitekim tarih boyunca İslâm 
coğrafyası bu ölçülerle gülistana dönmüş, çok uzak diyarlardan 
gelen gayri müslim tüccarlar ve seyyahlar bu durumdan övgüyle 
bahseden eserler yazmışlardır. Hatta müslüman tüccarların ör- 
nek tavırları İslâm'ın yayılmasında önemli rol oynamıştır. 


Mümin kimse güvenilir olmalıdır. Yani mümin kişi emin kişidir. 
Bu güveni de ancak şer'i hükümleri bilip uygulamakla sağlayabi- 
liriz. Dinimiz hem kendimizin hem de diğer insanların hayrına ola- 
nı bize emreder. Böylece dünyamız da ahiretimiz huzura kavuşur. 


Cenâb-ı Mevlâ, helâli haramı bilen, helâlin peşinden gidip 
haramdan kaçınan kullarından eylesin. Âmin. 


BÜYÜK YOLCULUĞA HAZIRLIK 


Eş)? 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de hac yol- 
culuğuna çıkanları mealen şöyle müjdeliyor ve uyarıyor: 


“Ne hayır işleseniz Allah onu bilir. Azık edinin, kuşkusuz azı- 


ğın en hayırlısı takvadır. Öyleyse benden sakının ey akıl sahipleri!” 
(Bakara 2/197). 


Hac, insanın dünya hayatının bir özeti ve netice olarak bir 
mahşer provası gibidir. Âlimlerimiz, büyüklerimiz böyle demiş- 
lerdir. Allan Teâlâ da bu kısa temsili yolculuk için kullarına “Azık 
edinin, kuşkusuz azığın en hayırlısı takvadır” buyurmuş. 


Dünya azığı dünya yolculuğu içindir. Dünya ise geçicidir, fâ- 
nidir. Elbette gerektiği kadar dünya azığı edinmek lazımdır, fakat 


ebedi yolculuk azığının asla ihmal edilmemesi gerekir. O ise tak- 
vadır, amel-i salihtir. 


Takva, Allah Teâlâ'nın koyduğu kurallara göre yaşamaktır, 
daima O'nu dikkate alarak hareket etmektir. Allah Teâlâ bize kal- 
bi, ameli ve ahlâki vazifeler vermiştir. Kalbimiz iman ile mücehhez 
olmalı; amelimiz, farz ibadetlerin ifasıyla birlikte daima mubah 
dairede kalmalı; ahlâk elbisemiz ise İslâm'ın ölçülerine göre bi- 
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çilmiş olmalıdır. O zaman takva zırhına bürünmüş, amel-i salih ile 
ahiret azığı hazırlamış oluruz. 


Mümine sadece iman yetmez. İsmail Hakkı Bursevi (kuddise 
sırruhü) şöyle buyuruyor: 


“Ameller iman ağacının dallarıdır ki yetmişten fazladır. On- 
lara iman şubeleri denir. Bir ağacın dalları olmasa veya olsa da 
üzerinde meyve olmasa ağaç eksik olduğu gibi, amelsiz iman da 
eksiktir. Çeşitli dini amelleri yapmış olsa, kâmil iman yoksa o da 
noksandır.” 


İmanın yanında amel gerektiği gibi, amelin yanında da ihlâs 
lazımdır. Hikmet ehli bazı zatlar şöyle buyurmuşlardır: 


“İbadetlerini görsünler, duysunlar diye yapan kişinin duru- 
mu, çarşıya çıkarken cüzdanını taşlarla dolduran kişi gibidir. Onu 
görenler, “Bakın, şu adamın cüzdanında ne çok para var' der- 
ler. Fakat bu adam bir şeyler almak istese cüzdanındakiler hiçbir 
işe yaramaz. Adamın eline, kabarık cüzdandan dolayı söylenen 
övgü sözlerinden başka bir şey geçmez.” 


İşte riya ile yapılan ameller de böyledir. İnsanlar, “Bu adam 
ne güzel ibadet ediyor, âbid bir kişi” derler. Fakat hakikatte bütün 
bu çabaların bir kıymeti yoktur. Cenâb-ı Mevlâ'nın müberra kita- 
bımızda mealen buyurduğu gibi: 


“Onların yaptıkları her (iyi) işi dikkate alırız, fakat onu saçılmış 
zerreler haline getiririz” (Furkân 25/23). 


Ebü”I-Leys es-Semerkandi (kuddise sırruhül bu âyet-i celileyi 
şöyle tefsir ediyor: 


“Allah Teâlâ bu âyet-i kerimesiyle mealen “İnsanların benden 
başkası için yaptığı amellerin sevabını darmadağın eder, toz du- 
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man haline getiririz” buyurarak amellerin sırf kendi rızası için ya- 
pılmasını emretmiştir.” 


Büyüklerimiz de şöyle buyurmuşlardır: 


“Dünya akçesi dünya içindir. Ahiret akçesi biriktirmeli, oraya 
hazırlık yapmalıdır. Dünya zenginlerinin önünde bütün dünya ka- 
pıları açılır, bütün nimetlerden faydalanırlar. Fakat Allah yolunda 
olmazlarsa ahirette fakir duruma düşerler, bütün kapılar yüzlerine 
kapanır. Ahiret zengini olanların ise önünde bütün kapılar açılır, o 
gün üzülmezler, geri çevrilmezler.” 


Hikmet ehli bir zat da şöyle buyurmuştur: 


“Her kim şu yedi şeyin yanında yedi şeyi terkederse yaptık- 
larından fayda görmez: 


e Allah Teâlâ'nın yasaklarından sakınmadan korku hali yaşa- 
mak. Böyle bir kişi, ben Allah Teâlâ'nın azabından korkuyorum, 
der ancak günahlardan hiç sakınmaz. Onun bu iddiasının bir an- 
lamı ve faydası yoktur. 


e Devamlı ümit içerisindedir. Allah Teâlâ'nın cennetini ve se- 
vabını ümit eder, ancak fiiliyatta hiçbir şey yapmaz. Bu kişi, ben 
ahirette Allah Teâlâ'nın bana sevap vereceğini ümit ediyorum, 
der fakat bunu elde edebilmek için hiçbir salih amel yapmaz. 
Bunun söylediklerinin de hiçbir faydası yoktur. 

e Amel etmek için niyet eder, ancak niyet ettiği şeye yönel- 
mez. Niyeti boş ve zayıf bir temenni olarak kalır. Onun niyetinin 
faydası yoktur. 

e Dua eder durur, ancak istediklerinin gerçekleşmesi için hiç- 


bir çaba göstermez. Yani Allah Teâlâ'dan kendisini hayırlı işlerde 
muvaffak kılması için dua eder fakat duadan sonra hiçbir gayret- 
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te bulunmaz. Onun yaptığı dua da kendisine bir fayda vermez. 
Dualarının kabul olması için gayret göstermesi gerekir. 


e Allah Teâlâ'ya günahlarından dolayı istiğfar eder, ancak 
gerçek manada pişmanlık duymaz. Yâ Rabbi, ben günahlarımın 
bağışlanmasını diliyorum, der ama günahlardan el etek çekmez. 
Böylece yaptığı istiğfarın da kendisine bir faydası olmaz. 


e Amellerini devamlı açıkta, herkesin içinde yapar, tek başına 
kaldığında aynı gayreti göstermez. Bu hal riyaya yakındır, ona 
fayda vermez. 


e Amel ve ibadetlerini yerine getirmede çok çabalar ama 
bunu yaparken Allah rızasını gözetmez. Elbette ihlâssız yapılan 
ameller de bir fayda sağlamaz.” 


İnsanoğlunun durumu bu yedi maddede çok güzel anlatıl- 
mış. Kişi çalıştım, topladım, biriktirdim sanır. Fakat o gün bir ba- 
kar ki heybesi bomboş. İşte, âyet-i kerimede uyarıldığımız nokta 
tam burasıdır. Azık edinirken usulüne göre hazırlamak... Cenâb-ı 
Mevlâ mealen buyuruyor: 


“Dünya hayatını ve onun ziynetini isteyenlere yaptıklarının 
karşılığını orada (dünyada) tam olarak veririz ve onlar orada hiçbir 
zarara uğratılmazlar (yaptıklarının çalışmaların karşılığını dünyada 
elde ederler). İşte onlar, ahirette ateşten başka hiçbir şeyleri ol- 
mayan kimselerdir. Yaptıkları boşa çıkmıştır. Yapmakta oldukları 
zaten bâtıldır” (Hüd 11/15-16). 


Cenâb-ı Mevlâ cümlemize amel-i salih yapmayı, takva üzere 
yaşamayı nasip buyursun. Bizleri ahirette eli boşa çıkanlardan 
eylemesin. Âmin. 


MİSAFİRLİKTEN ASIL VATANA 


t dəki £ 


Şu dünyada herkes öleceğini bilir. Hiç kimse, “Ben ölmeye- 
ceğim” diye iddia etmez. Fakat hiç ölmeyecekmiş gibi, dünyada 
ebedi kalacakmış gibi yaşar. İsteklerine gem vurmaz, nefsinin 
peşinde bir ömür koşar durur. Ömrünü heba eder. 


Cenâb-ı Mevlâ âyet-i celilede mealen buyuruyor: 


“Her canlı ölümü tadacaktır. Yaptıklarınızın karşılığı ancak kıya- 
met günü size tastamam verilecektir. Kim cehennemden uzaklaş- 
tırılıp cennete konulursa o gerçekten kurtuluşa ermiştir. Bu dünya 
hayatı ise aldatıcı metadan başka bir şey değildir” (Âl-i İmran 3/185). 


Dünyayı kıymetli kılan, kıymetlendirecek olan yalnızca Allah 
için olan niyetler ve işlerdir. Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi 
vesellem] buyurmuştur: 


“Dünya lânetlenmiştir, dünyanın içindekiler de lânetlenmiştir. 
Ancak Allah Teâlâ'yı zikretmek, O'nun rızasına uygun işler yap- 
mak, öğreten ve öğrenen olmak bu lânetin dışındadır.”88 


86 Tirmizi, Zühd, 14 (nr. 2492). 
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Yine buyurmuştur: 


“Dünyasını seven ahiretine zarar verir, ahiretini seven de dün- 
yasına zarar verir. Siz, baki olanı fani olana (ahireti dünyaya) tercih 
ediniz.”87 


Evet; dünya fâni, içindekiler de fânidir. Dolayısıyla bu fâni 
dünyayı ve içindekileri ebediyen elimizde duracakmış gibi istedi- 
ğimizde, ahiret işlerine gerektiği gibi önem veremeyiz. Oysa bize 
gereken dünya ile ahiret arasında dengeyi bulmak, eğer bulamı- 
yorsak tercihimizi ahiretten yana yapmaktır. 


Ahirete ait işlerden maksat sadece ibadetler değildir. Âkıl ve 
bâliğ bir kulun sadece ibadetleri değil, her adımı, her işi dünya ile 
ahiret arasında gider gelir. Kulun niyeti, maksadı sağlam ve sahih 
değilse yaptığı ibadet bile olsa fayda sağlamaz. Maksadı Allah rı- 
zası olduğunda ise bir tebessümden yoldan bir çalıyı kaldırmaya, 
misafir ağırlamaktan evine alışverişe kadar her iş hayra vesiledir. 


İnsanoğlunun dünya ahiret dengesi noktasında yaptığı 
önemli hatalardan biri, dünya işlerine öncelik vermesi, ibadetleri- 
ni çok önemsemeden ifa etmesidir. Bu durum zamanla ibadetleri 
alışkanlık haline getirmekte, böylece hedefinde sadece dünya 
kalmaktadır. İmam Gazâli hazretleri, Hz. İsa'nın [aleyhisselâm] şöyle 
buyurduğunu nakleder: 


“Sizler dünyayı ilâhlaştırırsanız o da sizi köleleştirir. Hazine- 
lerinizi, onu zayi etmeyecek olan Allah Teâlâ'nın katında biriktirin. 
Dünya için hazine biriktiren kişi, onun başına bir âfet gelmesin- 
den korkar. Cenâb-ı Mevlâ katında hazine biriktiren kişi ise asla 
o hazineye bir âfet geleceğini düşünmez.” 


87 Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 18866. 
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Diğer taraftan kararında, hell dairede, itidalli bir şekilde 
dünya nimetlerinden faydalanmasının sakıncası yoktur. 


Bu noktada ölçüyü Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi ve- 
sellem] şu hadis-i şerif ile koyuyor: 


“Mal biriktirip onun çokluğuyla övünme hırsı sizi aldattı. İn- 
sanoğlu hep, 'Malım, malım!' der. Ey insan! Acaba yiyip tüketti- 
ğinden, giyip eskittiğinden ve tasadduk edip ebedileştirdiğinden 
başka malından sana ait olanı var mı?”88 


Hadis-i şerifte buyrulduğu gibi, insanın bu dünya nimetlerin- 
den faydalandığı yiyip içip tükettiği, giyip eskittiği kadardır. Bu- 
nun dışında topladıklarının hepsi başkalarına kalacaktır. Kendine 
kalacak olan sadece ahirette eline geçecek olandır. O da Allah rı- 
zası için harcadıkları, sadaka olarak verdiği şeylerdir. Bu sadece 
mal mülk için geçerli değildir. Ömrümüz, gücümüz kuvvetimiz, 
unvanımız da Allah rızası için olursa ahiret sermayesidir. 

Resül-i Ekrem Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) bir gün saha- 
bilere şöyle seslenmiştir: 


“Mümin iki korku arasındadır: Biri geçip giden ömrüdür ki, 
Cenâb-ı Hakk'ın bununla ilgili olarak kendisine ne yapacağını bil- 
memektedir. Diğeri de dünyadaki kalan ömrüdür. Yine bu konuda 
da Allah Teâlâ'nın ne hüküm vereceğini bilmemektedir. O halde 
kişi kendisi ile kendi nefsi için azık hazırlasın. Dünyasında ahireti 
için, yaşarken ölüm için, gençken ihtiyarlığı için hazırlık yapsın. 
Çünkü dünya sizin için yaratıldı, siz ise ahiret için yaratıldınız. Nef- 
simi kudret elinde tutan Allah'a yemin ederim ki ölümden sonra 
bir yorgunluk, dünyadan sonra da cennet ve cehennemden baş- 
ka yurt yoktur.” 


88 Müslim, Zühd, 1 (nr. 7609); Tirmizi, Zühd, 31 (nr. 2513). 
89 Beyhaki, Şuabü'-İmân, nr. 10581. 
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İnsanoğlu bu dünyada imtihandan geçiyor. Öldükten sonra 
artık bir daha imtihan olmayacak, sadece hesap verecek. Hesap 
neticesinde de ya cennete girecek ya da cehenneme... 


Ashâb-ı kirâmın büyüklerinden Ebü”d-Derda (radıyallahu anh) bir 
gün çevresindekilere şöyle nasihat eder: 


“Sizlere ne oluyor da, Allah'ın dinine göre birbirinizin kardeş- 
leri olduğunuz halde birbirinizi sevmiyor ve birbirinize karşı sa- 
mimi davranıp öğüt vermiyorsunuz? Neden dünya işlerinde bir- 
birinize destek oluyorsunuz, samimi davranıyorsunuz da, ahiret 
işlerinde aynı samimiyeti göstermiyorsunuz? Hatta sevdiğiniz, 
yardımda bulunduğunuz kişiye bile ahiret konusunda yardımda 
bulunmuyorsunuz. Bunun tek sebebi kalplerdeki imanın azlığıdır. 
Eğer sizler ahiretin kâr ve zararına dünyanın kâr ve zararına inan- 
dığınız gibi inanmış olsaydınız, her durumda ahireti tercih ederdi- 
niz. Çünkü ahiret sizi daha çok ilgilendirmektedir.” 


Sözü Fudayl b. İyâz hazretlerinin şu veciz nasihati ile bitirelim: 


“Eğer dünya gelip geçici altından, ahiret ise ebedi kalıcı bal- 
çıktan olsaydı, bize yakışan bâki kalan balçığı, fâni olan altına 
tercih etmek olmalıydı. Oysa durum tam tersi. Dünya balçık, ahi- 
ret altın! Ve biz fâni olan balçığı bâki kalan altına tercih ediyoruz, 
acaba halimiz ne olacak!” 


Ebedi olanı daima hatırda tutar, nereden gelip nereye git- 
tiğimizi unutmazsak âkıbetimizin hayır olacağına dair ümidimiz 
artacaktır. 


MÜLK ve EMANET 


Lə. 


Müberra dinimiz İslam, bütün yönleriyle bir denge ve itidal 
dinidir. Cenab-ı Mevla, bu dengenin düsturunu mukaddes kita- 
bımız Kur'ân-ı Kerim ve Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem] aracı- 
lığıyla bizlere ulaştırmıştır. 


Dinimizin emir ve yasakları dünya ve ahiret hayatımız için bi- 
rer anahtardır, dengedir. Ebedi saadetimiz bu dengeyi koruma- 
mıza bağlıdır. 


İnsanoğlu olarak bu dünyaya imtihan için geldik. Mükellef 
olduğumuz andan itibaren her an, her dakika bir imtihandan geç- 
mekteyiz. Allah Tealö”ya karşı kulluk vazifelerimiz ortaktır. Fakat 
imtihanımız halimize, vazifelerimize ve imkanlarımıza göre değiş- 
mektedir. Babanın evladına, evladın da babaya karşı vazifeleri 
farklıdır. Dolayısıyla imtihanı da farklıdır. Ancak değişmeyen şey, 
her mükellef kulun bir imtihandan geçmekte olduğudur. Zengin- 
lik ve fakirlik de böyledir. 


Mülkün gerçek sahibi Allah Teâlâ'dır. Kaza ve kader O'nun 
kudret elindedir. Fani olan insan ise sadece bir emanetçidir. Fa- 
kirlik bir kusur olmadığı gibi, zenginlik de bir fazilet değildir. Fakir 
kimse sabır ve tevekkülle imtihan olunur. Zengin kimse ise, Allah 
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Teâlâ'nın vermekle yükümlü kıldığı malları vermek, dünyaya karşı 
hırslı olmamakla vazifelidir. Eğer bu vazifesini yerine getirirse Al- 
lah Teâlâ'nın ebedi ihsanına mazhar olur. 


Fakirlik çetin bir imtihan olarak görünür. Çünkü fakir görü- 
nüşte muhtaçtır, dünyevi zorluklarla mücadele etmektedir. Zen- 
gin ise zâhirde muhtaç değildir, malı mülkü vardır. Ancak hakikat 
böyle değildir. Fakir için çetin görünen bu durum, eğer sabreder- 
se, Rabb'ine tevvekkül ederse kolaylaşır. Zorluk kolaylığa çevrilir. 


Zenginlik ise bu bakımdan daha aldatıcıdır. Nefsi azdırır, in- 
sana vekil olduğunu, emanetçi olduğunu unutturur. Zengin daha 
dikkatli olmak zorundadır. Allah için vermekle yükümlü mali iba- 
detleri yapmak, infak etmek zorundadır. Ayrıca zenginliğini doğru 
yolda kullanmak ve İslâm üzere idare etmek zorundadır. 


Dünya malı aynı zamanda fakir ile zengin arasında bir irtibat 
vesilesidir. Nitekim Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] 


şöyle buyurmuştur: 


“Birbilerini sevmekte, karşılıklı acımak ve esirgemek konu- 
sunda müminler, bir uzvu hastalanınca diğer âzaların da uykusuz 
ve ateş içinde kaldığı, acısına ortak olduğu beden gibidir.”99 


Zenginlik, sahip olduğu mülk üzerinde gelip geçici bir ema- 
netçi olduğunu bilen kimse için bulunmaz bir fırsattır. Çünkü bu 
sayede malını Allah yolunda harcar, Allah”ın dininin insanlara 
ulaşmasına vesile olur. Malı ile ailesinin, akrabalarının, komşula- 
rının ve müslüman kardeşlerinin sıkıntılarını giderir. Onların dua- 
larını alır. Böylece Allah”ın dostları arasına girer. 


90 Buhâri, Edeb, 27 (nr. 6011); Müslim, Birr, 17 (nr. 6751). 
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Allah Resülü (sallallahu aleyhi vesellem} buyuruyor: 


“Zulümden sakınınız. Çünkü zulüm kıyamet gününde karan- 
lıklar halinde karşınıza çıkar. Cimrilikten sakınınız. Zira o sizden 
evvelkileri helâk etti. Onların birbirlerinin kanını dökmelerine ve 
haramları helâl saymalarına yol açtı.”” 


İslâm çalışıp kazanmaya, mal mülk sahibi olmaya izin vermiş- 
tir. Bu konuda haram yollara sapmadıkça herhangi bir yasak koy- 
mamıştır. Cenâb-ı Mevlâ'nın zengin kullarından istediği sadece 
emir ve yasak sınırlarını gözetmek ve fakirin hakkını vermeleridir. 


Sahabeden Hz. Muaz”dan radıyallahu anh) şöyle rivayet edil- 
miştir: “Allan Resülü (sallallahu aleyhi vesellem) beni Yemen'e vali ola- 
rak gönderirken şöyle dedi: 


- Sen Ehl-i kitap kimselere gidiyorsun. Onları Allah'tan başka 
ilâh olmadığına ve benim Allah'ın resülü olduğuma şehadet ge- 
tirmeye davet et. Şayet onlar buna itaat ederlerse, onlara Allah'ın 
her gün ve gecede kendilerine beş vakit namazı farz kıldığını ha- 
ber ver. Onlar buna da itaat ederlerse onlara, Allah'ın kendilerine 
zenginlerden alınıp fakirlere verilmesi için zekâtı farz kıldığını ha- 
ber ver. Şayet onlar buna da itaat ederlerse mallarının en iyisini al- 
maktan sakın. Mazlumun duasından sakın. Çünkü onun duasıyla 
Allah arasında perde yoktur."22 


Dünya malı, hakikatin farkında olmayan kimse için perişanlık 
sebebidir. Çünkü o kendisini mülkün gerçek sahibi sanır. Malını 
temizlemek için zekâtını vermez. Emanetçi olduğunu unutur, ve- 
killiğini hakkıyla yerine getirmez. Daha da ileri gider, ölümü unu- 
tur, ölümlü olduğunu unutur. 


91 Müslim, Bir, 15 (nr. 6741). 
92 Buhâri, Zekât, 63 (nr. 1496); Müslim, İmân, 9 (nr. 132). 
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Hak âşığı Yunus Emre ne güzel söylemiştir: 

“Mal sahibi mülk sahibi / Hani bunun ilk sahibi / Mal da yalan 
mülk de yalan / Var biraz da sen oyalan.” 

Yine evliyanın büyüklerinden İbrahim b. Edhem hazretleri 
[kuddise sıruhü) şöyle buyurmuştur: 

“İnsan, şu üç perdeyi gönlünden gidermeyince, ilâhi saadet 
kapısı ona açılmaz: 

Birincisi; bu dünyayı bir ucundan diğer ucuna mülküne ver- 
seler sevinmesin. Eğer sevinirse hırs sahibidir. Hırs sahibi olan 
dilekten mahrumdur. 

İkincisi; dünyayı karşılıksız eline verseler, sonra da geri alsa- 
lar üzülmesin, kaygılanmasın. 

Üçüncüsü; bir kimse onu övünce sevinmesin ve yine bir kim- 
se ona sövünce üzülmesin.” 

Dört büyük mezhep imamından biri olan Ahmed b. Hanbel 


hazretlerinin [rahmetullahi aleyh) aşağıda açıklamış olduğu düstur da 
meselenin itidal yönünü öne çıkarmaktadır: 


“Ahmed b. Hanbel'e (rahmetullahi aleyh) sordular: 

- Zühd nedir? 

Ahmed b. Hanbel (rahmetullahi aleyh) şöyle cevapladı: 

- Zühd üç türlüdür: 

Birincisi, haramı terketmek ki bu avamın zühdüdür. 

İkincisi, helâlin de çoğunu terketmektir ki bu da seçkin olan- 
ların zühdüdür. 

Üçüncüsü ise, Allah'tan alıkoyan her şeyi terketmektir ki bu 
da âriflerin zühdüdür.” 


Allah dostlarından Ma'rüf-i Kerhi hazretleri (kuddise sırruhü) CÖ- 
mert insanı şöyle tarif etmiştir: 
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“Cömerdin alameti üçtür: Allah'ın emrine uyarak verir, isten- 
meden verir ve minnetsiz şefkat gösterir.” 


Müslümanın hayat prensibi Allah'ın ve resülünün gösterdi- 
ği yoldan ayrılmamaktır. Haramdan sakınmak, helâl kazanç için 
gayret göstermektir. Mülkün emanet olduğu şuuruyla hareket et- 
mektir. 


Sözümüzü Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] 
tavsiyeleri ile bitirelim: 


“Müslüman müslümanın kardeşidir. Ona zulmetmez, onu 
düşmana terketmez. Kim din kardeşinin ihtiyacını karşılarsa Allah 
da onun bir ihtiyacını karşılar. Kim bir müslümandan bir dünya 
sıkıntısını giderirse Allah da buna karşılık ondan kıyamet sıkıntı- 
larından bir sıkıntıyı giderir. Kim bir müslümanın ayıbını gizlerse 
Allah da kıyamet gününde onun ayıbını örter.” 


93 Buhari, Mezâlim, 3 (nr. 2442); Müslim, Birr, 15 (nr. 6743). 


UNUTMADAN YAŞAMAK 


əə də 


İnsan bu dünyada Allah Teâlâ'ya kulluk yapmakla, ibadet et- 
mekle mükelleftir. Kulluğun sınırlarını Cenâb-ı Mevlâ'nın emir ve 
yasakları oluşturur. Buna göre insan, yapması gerekenleri yap- 
mak ve yasaklananlardan da sakınmak zorundadır. 


Bir de Allah Teâlâ'nın mubah kıldığı iş ve ameller vardır. Ha- 
ram ve helâl şeyler sınırları belirlerken, mubahlar ise dünyevi ol- 
sun, uhrevi olsun insana oldukça geniş bir sahada hareket imkâ- 
nı sağlar. Bu vesileyle insan dünyevi ihtiyaçlarını rahatlıkla giderir 
ve bu noktada herhangi bir eksiklik hissetmez. Ancak nedense 
insanoğlu belirlenen sınırlarla yetinmez ve haddi aşar. Zaten nef- 
sin isteği de daima bu yöndedir ve kişi nefsin arzularına boyun 
eğerek kendini de sınırı aşmaya alıştırır. Fakat aklı başında olan 
sınırı aştığının farkına varır, bundan pişman olur ve tövbe ederek 
bir daha yapmamaya niyet eder. Bu yolda gayret gösterir. 


Nitekim bir hatalı davranıştan dönmek, vazgeçmek Allah ka- 
tında mükafat kazanmanın sebeplerindendir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz faleyhissalâtü vesselâm) şöyle buyurmuştur: 


“Âdemoğlunun bir vadi dolu altını olsa, bir vadi daha olma- 
sını ister. Oysa onun midesini topraktan başka bir şey doldur- 
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mayacaktır. Ancak yine de, Allah tövbe edenlerin tövbesini kabul 
eder.” Hadis-i şerifte buyrulduğu üzere, insanın talepleri bazan 
haddi aşabilir. Hata yapar. Fakat tövbe kapısı daima açıktır. 


Müslüman kimse Allah Teâlâ'nın adaletine kayıtsız şartsız ina- 
nır ve bu yüzden samimi bir kalple tövbe eder. İnsan, bazan bu 
dünyada adaletin kusursuz işlemediğini düşünür ve zalimlerin hak- 
lı, mazlumların ise haksız yerine konulduğunu görür. Ancak Cenâb-ı 
Mevlâ, hakikatin bu dünyada sanıldığından farklı olduğunu yüce 
kitabımız Kur'ân-ı Kerim'deki şu ifadeleriyle mealen açıklamıştır: 


“Biz kıyamet günü için adalet terazileri kurarız. Artık kimseye 
hiçbir şekilde haksızlık edilmez. Yapılan, bir hardal tanesi kadar 
dahi olsa, onu getirir ortaya koyarız. Hesap görücü olarak biz ye- 
teriz” (Enbiyâ 21/47). 


İnsan bu dünyada yapmakla yükümlü olduklarını hakkıyla 
yapıp, mükellefiyetlerini yerine getirerek göçüp giderse ondan 
daha bahtiyar kimse yoktur. Çünkü imtihanı geçmiş, zor olanı 
başarmıştır. Aslında akl-ı selim sahibi müslüman kimse, hakikat- 
te zor olanın kulluk yapmak ve ibadet etmek değil de, istikamet 
değiştirmek, yoldan sapmak olduğunu bilir. 


Müslümanın istikameti müberra dinimiz İslâm'ın gösterdiği 
istikamet üzere olmalıdır. Dinimizin haram ve helâllar konusun- 
da sınırları bellidir. Bu sınırlar müslümanın vazgeçilmez düstu- 
rudur. Ayrıca dinimizin beşeri ilişkilerde gösterdiği titizlik, müs- 
lümanın muamele noktasında ilişkisini kolaylaştırmaktadır. Zira 
Fahr-i Kâinat Efedimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) ifade buyurduğu 
gibi, dinimiz insan ahlâkını tamamlamaktadır. Bir müslüman di- 


94 Buhari, Rikâk, 10 (nr. 6436); Müslim, Zekât, 40 (nr. 2462). 
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nin gereğini yerine getirdiği sürece hem dünyevi hem de uhrevi 
hususlarda sorun yaşamaz. 


Müminin bu dünyaya karşı alacağı tavrı dinin emirlerine 
göre tayin etmesi, önemli hususlardan biridir. Bu sayede nef- 
sin arzularının peşinde koşmaktan kurtulur ve ömrünü heba et- 
mekten kurtarır. 


Hz. Ebü Bekir [radıyallahu anh) vefatına yakın bir zamanda Hz. 
Ömer'e (radıyallahu anh) şu tavsiyelerde bulunmuştur: “Hak ağır- 
dır, uygulaması zordur ama sonu hoştur. Bâtıl ise hafiftir, kolay- 
dır ama sonu kötüdür. Şüphesiz Allah'ın emirleri zamanında ve 
hakkıyla yapılmalıdır. Sen insanların hepsine adaletle davransan, 
sadece birine zulmetsen neticede bu zulüm sana dönüp gelir. 
Vasiyetime uyarsan sana ölümden daha sevimli bir şey olmaz. 
Zaten ölüm mutlaka sana gelecek. Eğer vasiyetimi zayi edersen, 
yerine getirmezsen, bu sefer ölüm sana zor gelir. Fakat istesen 
de ölümün gelmesine engel olamazsın.” 


İnsanoğlu gaflet içinde dünya hayatına dalar ve sanki dün- 
yadan sonra bir hayat yokmuş gibi bütün yapmak istediklerini bu 
dünyada yapmaya çalışır. Bu da nefsin arzularına denk düşen bir 
davranıştır. Zaten nefsin yarını unutturmaya çalışan bir özelliği 
vardır. O, daima yaşadığı anın zevkiyle meşgul olmak ister, kişiye 
daima bunu tembihler. 


Hz. Ömer [radıyallahu anh) şöyle buyurmuştur: “Hesaba çekil- 
meden önce kendinizi hesaba çekiniz. Allah'a arzolacağınız bü- 
yük hesap günü için kendinizi salih amellerinizle süsleyiniz. Şüp- 
hesiz kendilerini dünyada muhasebe edenler için ahiret hesabı 
kolay olacaktır.”95 


95 Tirmizi, Sıfatü'l-Kıyâme, 25 (nr. 2647). 
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Neticede, mümin kimse İslâm'ın emir ve yasaklarında sebat 
etmeyi amaç edinir ve hayatını böylece devam ettirir. Böyle bir 
hayat için bizim ilk örneğimiz Allah Resülü'dür [sallallahu aleyhi vesel- 
lem), onun sünnetidir. Daha sonra İslam”ın güçlenip bütün dünya- 
ya yayılmasında büyük hizmetleri olmuş sahabe-i kiram efendi- 
lerimizdir. Sonra alimlerdir, velilerdir yani Allah dostlarıdır. Allah 
Teâlâ'ya varmak için, O'nun dostunu dost edinmek gerekir. 


Allah dostları, dünya hayatımızda bizi doğruya, hakikate 
ulaştıran en doğru rehberlerdir. Mümin onların çevresinde, yolun- 
da olduğu sürece, aslında Allah Resülü”nün [sallallahu aleyhi vesellem] 
yolundadır. Yani Allah'ın yolundadır, istikamet üzeredir. Bu yolda 
olmak da nihayetinde her müminin asıl maksadıdır. 


Dünya hayatı geçici, fâni... Hepimiz bir gün öleceğiz. Biliyo- 
ruz ki bu dünyada imtihandayız. Bir de şükrediyoruz ki bu imtiha- 
nın farkındayız. Farkında olmayanlar da var. Onlar için üzülmek 
ise imanımızın gereklerinden biri. Farkında olmamızı sağlayanlar 
var, doğru yolda yürümemize vesile olanlar var. Ardına düşüp 
Hak yolunda yürüdüğümüz büyüklerimiz var. Allah hiç kimseye 
pişmanlık vermesin. 

Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyur- 
muştur: 


“Kuvvetli mümin Allah katında zayıf müminden daha hayır- 
lı ve daha sevimlidir. Bununla birlikte zayıflıkta da güçlülükte de 
hayır vardır. Sana yararlı olan şeyi elde etmeye çalış. Allah'tan 
yardım dile ve asla âcizlik gösterme. Başına bir şey gelirse, “Şöyle 
yapsaydım, böyle olurdu” diye hayıflanıp durma. Allah'ın takdiri 
bu; O, ne dilerse yapar de. Zira “eğer” kelimesi, şeytanı memnun 
edecek işlerin kapısını açar." 


96 Müslim, Kader, 8 (nr. 6945); İbn Mâce, Mukaddime, 10 (nr. 83). 
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Bizim yapacağımız Hak yol üzere yürümek ve bu yolun sını- 
rını aşmamaktır. Ebedi saadete kavuşmak için, bu dünyadaki ge- 
çici saadete gönül kaptırmadan, bizi ebedi pişmanlığa sevkede- 
cek işleri terkedip, Hakk'a giden, Hakk'a varan yolda yürümektir. 


Rabbimiz'in tevfik ve inöyetiyle... 


Şİ ER. 
DÖRDÜNCÜ BÖLÜM 
İKİ CİHAN SAADETİ 
NE EEE a 


İSLÂM'A DUYULAN İHTİYAÇ ve 
BU İHTİYACIN İSTİSMARI 


+ 


tv 2 


İslâmiyet, Allah Teâlâ'nın insanlara gönderdiği dinlerin so- 
nuncusudur. Dinin başlıca hikmeti, insanlara dünyaya gelmeleri- 
nin sebep ve gayesini bildirmektir. Bu gaye de kulluktur. 


Cenâb-ı Mevlâ insanları ve cinleri ancak kendisine kulluk et- 
sinler diye yaratmıştır. Bunun yanı sıra, akıl ve irade sahibi olma- 
yan canlı cansız bütün varlıklar da kendi halleri ve dilleriyle Allah 
Teâlâ'yı anarlar. 


Din, insanın Rabb'ine karşı sorumluluklarını bildirdiği gibi, 
diğer insanlara ve hatta bütün varlıklara karşı mükellefiyetini de 
öğreten, tanzim eden ilâhi nizamdır. Muhatabı bütün insanlıktır. 
Sahibi bizzat Cenâb-ı Hak'tır. 


Bu ilâhi nizamın tebliğine gelince: Fahr-i Âlem Efendimiz 
(sallallahu aleyhi vesellem) Allah Teâlâ ile insanlar arasındaki elçiliği- 
ni mükemmel ve noksansız ifa ederek bu dünyadan refik-i a'lâ- 
ya irtihal etmiştir. Onun devr-i saadetinde birçok insan helâkten 
kurtulmuş, selâmete ulaşmıştır. Onun peygamberliği yalnız sınırlı 
bir insan topluluğunu değil, kendisinden itibaren kıyamete kadar 
bütün devirleri ve bütün insanlığı kapsar. 
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Fakat bütün insanlık İslam”la müşerref olamadığı için, müslü- 
manların da tebliğ vazifesi vardır. 


Müslümanlar, hidayetle şereflenmemiş olanlara ulvi bir vazife 
olarak İslam” tebliğ ederler. Neticede onlar İslâm'ı kabul ederler- 
se imanla şereflenirler, müminlerle din kardeşi olurlar. Etmezlerse 
bu kendi tercihleridir. Zorla müslüman yapmak yoktur. “Dinde 
zorlama yoktur” (Bakara 2/256) âyetinin işaret ettiği hakikatlerden 
biri de budur. 


Esasen insanların bir dine zorla inanmaları mümkün de de- 
ğildir. Herkesin bildiği gibi, iman kalbi bir tasdik halidir. Bu se- 
beple tarih boyunca müslümanlar, fethettikleri memleketleri din 
değiştirmeye zorlamamışlar, aksine kendi dinlerini yaşamada ko- 
laylıklar sağlamışlardır. 


Din, akıl sahibi insanları kendi tercihleriyle dünyevi ve uh- 
revi hayırlara götüren ilâhi bir yoldur. İnsanlar, maddi manevi her 
hususta dine muhtaçtırlar. Tarih boyunca, bugünün dünyasında 
ve gelecekte, medeniyetlerin temel kaynağı, dayanağı ve ruhu 
dindir. İnsanlığın sosyal, ilmi, siyasi gelişimi hususunda dinden 
daha etkili bir âmil yoktur. Ahlâkın esası, medeniyetin en birinci 
dayanağı dindir. 


Din insanlar için en büyük nimettir. Dinin yerine başka hiçbir 
şey kaim olamaz. 


İslâmiyet, bazılarının zannettiği gibi akıl dini değil, ilâhi vahye 
dayanan bir dindir. Ancak, dinin kaideleriyle aki-ı selimin kaideleri 
uygundur. Akıl, ilâhi hakikatleri ve hikmetleri anlamada bir vasıtadır. 
Hakikatleri ve hikmetleri tayin eden ise akıl değil, Cenâb-ı Allah'tır. 


İnsanlar yeryüzünde hayatlarının ve nesillerinin idame ve 
bekâsını temin hususunda mücadele yapmak zorundadır. Bu 
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mücadelenin maddi olduğu kadar manevi tarafı da vardır. Çün- 
kü insanlar her şeye güç yetiremezler. Hem fitri ihtiyaçtan hem 
de yaşanan zorluklardan dolayı Cenâb-ı Hakk'a iltica ve inkıyat 
etmekten başka bir kurtuluş çaresi bulamazlar. Bir cemiyetin sa- 
adet ve refahı ancak maneviyata bağlı kalmasıyla mümkündür. 
Bu maneviyat dindir. 


Dine istinat etmeyen bir topluluk, hayatının usul ve kaideleri 
ne kadar güzel ve mazbut olursa olsun, dinin koyduğu hakiki fe- 
yizden daima mahrumdur. Dinsizlik beşeriyet için bir âfet olduğu 
kadar fertlerin de felaketidir. İnsanlar dini bağlardan ve cemiyet 
hayatından uzaklaştıkça manevi körlüğe doğru gider. Bu durum 
büyük bunalımların yaşandığı zamanları getirir. Bir çöküş ve ara- 
yış dönemi başlar. 


İnsanlar tekrar saadete ermek için yollar arayacak, denize 
düşenin yılana sarıldığı gibi her yolu deneyecektir. Şüphesiz ki 
dünya ve ahiret saadetinin tek yolu, yüce dinimiz İslâm'a sımsıkı 
sarılmaktır. 


Bu noktada, İslâm dinini anlamaya, öğrenmeye, yaşamaya 
çalışanların başvuracağı asıl kaynak müslümanların kendileri ola- 
caktır. Peygamberlerin, âlimlerin, velilerin yaşayarak örnek olup 
tebliğ ettikleri mücella dinimiz, bugün de müslümanların örnek 
yaşantılarıyla tebliğ edilebilecektir. 


Kitaplar bir noktaya kadar İslâm'ı anlatabilir. Fakat insanların 
dikkati o dini yaşayanların üzerindedir. Tamamen hatalı olsa da 
müslümanların sergiledikleri tavırlarla din aynı kefeye konmaktadır. 


Bir toplumda dini duygular zayıflamaya yüz tutmuş, müslü- 
manlar dini yaşantılarını yavaş yavaş terketmeye başlamışlar ise, 
yüce dinimiz hakkındaki kanaatler de menfi olmaya başlar. Böyle 


260 è EHL-i İRFAN 


bir toplumda müslümanlar kendi ayakları üzerinde durmakta zor- 
lanırken, kimseye de bir faydaları olamayacaktır. 


Diğer taraftan böyle bir ortam, kimileri için zaaflarını tatmin 
etmek, menfaat elde etmek için de iyi bir fırsattır. Din kullanı- 
larak insanların sömürüldüğü, insanlar kullanılarak dinin bozul- 
duğu görülür. 

Gerçi yüce dinimiz İslâm'ın sahibi bizzat Cenâb-ı Allah'tır. 
Bu nedenledir ki, bu din hiç batmayan bir güneş gibi, hiç bozul- 
maksızın ortadadır. İnsanların zaafları ona hiçbir zarar veremez. 
Ancak, zararda olan insanlardır. 


Dini sahiplenmeye, üzerinde bir tasarrufta bulunmaya hiç 
kimsenin hakkı ve salahiyeti yoktur. Aynı şekilde Allah'ın dinini 
kullanarak insanların temiz ve saf duygularını sömürmeye, istis- 
mar etmeye de hiç kimsenin hakkı yoktur. 


Esasen dini hassasiyeti tamam, ahlâkı kâmil, geçmiş değer- 
lerine, âlimlerine gerektiği önemi veren bir toplumda din sömürü- 
sü yapmak mümkün olamayacaktır. 


Kalbi İslâm'la sükün bulmuş, Rabb'ini seven, O'ndan hoşnut 
ve O'nu da kendinden hoşnut etmeye çalışan müminlerin oluş- 
turduğu topluluklar, çok cazibeli, âdeta büyüleyici bir maneviyata 
sahiptir. İnsanlar bala uçuşan arılar gibi böyle topluluklara katıl- 
maya çalışırlar. 


Eğer bugün insanlarda Allah yoluna karşı bir zaaf varsa, her 
geçen gün toplum bozuluyorsa, müslümanların durup bir düşün- 
meleri gerekir. Başkalarına ne oluyor diye değil, bize ne oluyor, 
ne oldu diye muhasebe yapmaları gerekir. 


Cenâb-ı Mevlâ, bizi mümin kılmakla büyük lutufta bulun- 
muştur. Ebedi saadete ulaştıran bu lutuf karşısında sadece teva- 
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zu ile boyun büküp aczimizi bilmemiz gerekir. İslâm'ın kıymetini 
bilmemek, onu bir menfaat aracı olarak görmek ya da müslüman 
adını temiz insanlar arasında itibar elde etmek için kullanmak ne 
kadar çirkin bir iştir! 


Durum ve şartlar ne olursa olsun müslümanlar şahsiyet bü- 
tünlüğünü muhafaza etmek zorundadır. Değişen olayların ve 
şartların dalgasına kapılarak menfaat hırsıyla riyakâr, çift şahsi- 
yetli, ikiyüzlü, hasta bir tip olmamak için azami dikkat etmelidir. 
Ancak böylece kendisi sağlıklı ve huzurlu, çevresi de emniyet ve 
huzur içinde olur. 


DİNİ DOĞRU ANLAMAK 
DOĞRU YAŞAMAK 


fx? 


İslam, mana itibariyle selâm, selâmet kökünden olup, kulun 
Rabb'ine, yaratanına teslim olması, emirlerine boyun eğmesi, 
emin bir şekilde selâmete, kurtuluşa yürümesi, her şeye ve her- 
kese güven vermesidir. 


Mümin olabilmek için bütünüyle şirk ve şaibelerinden uzak 
durmak gerektiği gibi, ihlâsla kalbi Rabbü'l-âlemin'e bağlamak 
gerekir. İbadetleri Rabb'ini görüyor veya Rabb'i tarafından görü- 
lüyor olduğunu bilerek yerine getirmek, davranışlarını güzel ahlâk 
çerçevesinde ortaya koymak da İslâm ruhunun kulun hayatına 
yansımalarındandır. 


Fakat İslam dinini sadece bir vicdani, ahlâki meseleymiş gibi 
göstermek doğru değildir. Böyle bir davranış ona saygısızlık ol- 
duğu gibi, gerçekten bir haddini bilmezliktir. Dini hayattan kopar- 
tıp, “Önemli olan kalptir, kişinin kalbine bakmak lazım...” diyenler, 
dinin ameli yönleriyle uğraşmayı aşırılık diye nitelendirenler, boş 
söz ve davranışlarıyla kendilerini aldatmakla kalmayıp müminlere 
karşı da büyük bir saygısızlık yapmaktadırlar. 
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İslâm'ın, kişilerin kendi hevâ ve heveslerine göre yorumlan- 
ması onu din olmaktan çıkararak insani/dünyevi bir sistem haline 
getirir. Oysaki mücella dinimiz İslam, bunun tam aksine, insanla- 
rı hevâ ve heveslerinin girdabından kurtarıp Hakk'a ve hidayete 
bağlamak için gönderilmiş bir ilâhi kanunlar bütünüdür. 


Din, şuur ve akıl sahiplerini muhatap alarak onları kendi ira- 
de, istek ve seçenekleriyle dünyada ve ahirette hayra yönlendirir. 
Buna uyanlara ebedi saadet bahşeder. 


İslâm, yarattıklarını ezeli ve ebedi ilmiyle bilen Rabbimiz'in 
bir vahyi, kanunu olduğu için her zaman hayrı göstererek iyiye, 
güzele sevkeder. Güzel bir âkıbet vaadiyle insanları heveslendirir, 
teşvik eder. Bunun yanında belli ölçüde kötü âkıbet endişesiyle 
de uyarır ve temkinli, dikkatli olmaya çağırır. İslâm'ın bu telkin ve 
tavsiyeleri hep taze, kalıcı ve değişmezdir. i 


İnsanoğlu hayatını İslâm dinine göre yaşadığı müddetçe hem 
bu dünyanın meşru bütün nimetlerinden istifade eder hem de 
ahirette akılların alamayacağı mükafatlara ulaşır. Cenâb-ı Mev- 
lâ'nın nice teveccühlerine mazhar olur. 


İnancı tam ve sağlam, ameli hak ölçülerine bağlı, kalbi her 
zaman Rabb'iyle irtibatlı olan bir mümin, katiyen boş şeylerle 
uğraşmaz, asla hak ve hakikat çizgisinden ayrılmaz. Mahlükata 
karşı sevgi ve saygısı vardır, her türlü ilkellikten sakınır; düşünce 
ve davranışları cezbedici bir farklılığa sahiptir. İşte böyle bir hayat 
tarzı, hakkıyla yaşanılan İslâm dininin tezahürüdür. 


Fahr-i Âlem'in [sallallahu aleyhi vesellem) insanlığa sunduğu bu 
din, yolların en mükemmeli ve Allah Teâlâ'ya ulaştıran vesilelerin 
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en güvenilir olanıdır. Dinimiz İslam, gerçek yaşayanlarını, hakiki 
temsilcilerini bulduğu zaman herkesin koşarak sığındığı gölgelik 
olmuştur. Çelişkilerin, anlamsızlıkların, her türlü zulmün ateşin- 
den koruyan bir gölgelik. 


İslam dini zamanımızda tam anlaşılamıyorsa, bunun sebe- 
bini önce onun düşmanlarının asırlardan beri devam eden kin, 
nefret ve öfkelerinde, sonra da İslam temsilcilerinin cehalet, vur- 
dumduymazlık, vefasızlık, gerçeği anlayamama ve aymazlığında 
aramak gerekir. 


Fakat bu böyle devam etmeyecek, zamanı gelince şimdi 
bir avuç olan yürekten kendisine sahip çıkanlar, hayatlarını ona 
bağlayıp yolunda olmayı yaratılışlarının gayesi bilenler sayesinde 
muhakkak yeniden hayatın her zerresinde kendini ifade etme fır- 
satını bulacaktır. O zaman yine kendi üslubunu kendi sedasıyla 
seslendirecek, semavi ahengiyle her yerde ve her lahzada ken- 
dini hissettirecektir. 


Anlaşmazlık ve ayrılıklara düşmemek için, İslâm'ı Rabbü'l-â- 
lemin'in gösterdiği esaslar doğrultusunda kabullenip yaşamak 
gerekmektedir. İmanın her zaman insana hayat verebilmesi için 
“amel-i salih”e ihtiyaç vardır. İman, salih amelle desteklendiği, 
mümin de ibadetle beslendiği nisbette Mevlâ'sına yakın olur, 
yakınlığını muhafaza edebilir. İbadetle, salih amellerle beslenip 
desteklenmeyen bir iman, gücünü tam göstermeyeceği gibi; kul- 
luğu, ubüdiyyeti olmayan bir müminin yıkılmadan kendisi olarak 
ayakta durabilmesi de çok zordur, hatta imkânsızdır. Bundan do- 
layıdır ki mukaddes kitabımız Kur'ân-ı Kerim hemen her zaman 
imanın ardından amel-i salihi zikreder. 
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İslâm dini, can-ı gönülden ona inanıp yaşayan bağlıları için 
her zaman bir güç kaynağı olmuş, yaşantıları ölçüsünde onları 
hep mesrur etmiştir. Asr-ı saâdet'ten günümüze dek değişik za- 
manlarda onun sayesinde altın devirler yaşanmış, farklı medeni- 
yetler kurulmuştur. Bunun yanında ona sırt çevrildiği ve onun ha- 
yattan uzaklaştırıldığı zaman dilimlerinde de felaketler ve yıkılışlar 
birbirini izlemiştir. İnsanlık onsuz bir türlü belini doğrultamamıştır. 


Mümin, niyet ve düşüncesinde her lahza imanını salih amel- 
lerle besleme gayreti içinde olmalı, mümin olmanın hakkını ver- 
meli ve bir an dahi kendisini gaflete bırakmamalıdır. Müminler bu 
ilâhi nizama sahip çıktıkları, yaşayıp yaşattıkları müddetçe im- 
renilen, âleme örnek bir insan modeli olacaklardır. Yaşadığımız 
perişanlık ve utanç verici durumdan ancak böyle çıkacağız. 


Müslümanlara düşen vazife yeniden, kendi değerlerine, ken- 
di özlerine dönmeleri, kendileri olarak kalmaya azimli olmaları, 
kendi öz kaynaklarından beslenmeye gayret etmeleridir. Kaynak- 
larımız da bellidir: Kur'ân-ı Kerim ve sünnet-i seniyye... 


Mümin bir kalpte hem iman hem de başka inanç ve telakki- 
lerin bir arada bulunması mümkün değildir. İman hakiki manada 
bir kalbe girince bütün yanlış kabulleri siler götürür. İbadet onun 
her tarafına kendi rengini verir. 


İşte bu ölçüde kulun iç âlemine işleyen iman, müminin her 
halinde kendini hissettirir. İşinde, ticaretinde, evinde... kısaca ha- 
yatının bütün merhalelerinde onun davranışlarını tesiri altına alır. 
İşte bu durum, “Görüldüklerinde Allah'ı hatırlatan” zümrenin, 
evliyanın durumudur. 


97 Beyhaki, Şuabü7-İman, nr. 6708; Süyüti, e/-Câmiu's-Sagir, nr. 2885. 


İSLÂM ve İNSAN 


toog? 


Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyurmuştur: 


“Allah nezdinde hak din İslâm'dır” (Âl-i İmran 3/19). 
Yine mealen buyurur ki: 


“Bugün kâfirler, sizin dininizden (onu yok etmekten) ümit kes- 
mişlerdir. Artık onlardan korkmayın, benden korkun. Bugün size 
dininizi ikmal ettim, üzerinize nimetimi tamamladım ve sizin için 
din olarak İslâm'ı seçtim” (Mâide 5/3). 


Bu âyet-i kerimeler, açık bir şekilde din-i mübin-i İslâm'ın in- 
sanlık için tek doğru yol olduğunu ve sapmaz kopmaz bir şekilde 
kıyamete kadar devam edeceğini beyan eder. 


İslâm'ın nasıl bir adalet, merhamet ve rahmet nizamı oldu- 
ğu daha ilk günlerinden itibaren türlü şekillerde tezahür etmiştir. 
Resül-i Ekrem Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) İslâm'ı tebliğe 
başlamasıyla en yakınındaki kimselerin yanı sıra evvel emirde 
Mekke'nin garip ve mazlum kimselerinin iman etmeleri, İslâm ile 
şereflenmeleri dikkat çekicidir. Müşriklerin de ilk tepkisini çeken 
durum bu olmuş; alt tabakadan saydıkları kişilerle, kölelerle eşit 
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olmayı kabullenememişlerdir. İslâm'a karşı düşmanlığın ilk sebep- 
leri arasında, toplumun önde gelenlerinin köleleriyle aynı haklara 
ve aynı statüye sahip olmayı gururlarına yedirememeleri sayılır. 


İslam”ın Mekke-i Mükerreme”de zorlu yıllarda müminlere ka- 
zandırdığı iki hususiyet vardır. Biri iman ile şereflenerek yaratılışın 
özüne ulaşmak, yani tevhid ehli olmak, ikincisi ise iman kardeşli- 
ğiyle omuz omuza durup güçlenmek ve zulme karşı mücadeledir. 
Çok kısıtlı imkânlar içindeki müminler iman kardeşliğiyle yücel- 
mişler, güçlenmişler, İslam ile şereflenen bütün toplumlarda ön- 
celikle adalet, emniyet ve merhamet yayılmıştır. 


Âyet-i kerimede mealen, “Öfkelerini yutarlar ve insanları affe- 
derler. Allah iyilik yapanları sever” (Âl-i İmran 3/134) buyrulduğu üzere 
müminler tepkisellik yerine affedici olmayı seçerek Cenâb-ı Mev- 
lâ'nın rızasını kazanmayı düstur haline getirmişlerdir. Yine mü- 
berra kitabımızda, “Sen yüce bir ahlâk üzeresin” (Kalem 68/4) buy- 
rulduğu üzere, toplumların hayatları Kur'ân-ı Kerim ve sünnet-i 
seniyye ile gülistana dönmüştür. Bu husus Peygamber Efendi- 
miz”in (sallallahu aleyhi vesellem) gönderiliş maksadına, “Ben güzel 
ahlâkı tamamlamak için gönderildim”?! hadis-i şerifine mutabıktır. 


İslâm ile şereflenmiş her toplulukta öncelikle tevhid ruhu 
yerleşmiştir. Böylece dünyanın fâni olduğu, insanların dünyada 
sınandıkları ve ahirette amellerinin tartılıp hesaba çekilecekleri 
şuuruyla yaşamayı esas edinmişlerdir. Nitekim dünyada insa- 
noğlunu nefsinin azgınlığına ve zulme karşı dizginleyecek tek hu- 
sus imandır. Adalet ve merhamet şuurunu dünyada hiçbir sistem 
hakkıyla tesis edemez. Bunu sağlayacak tek unsur kendi varlığı- 
na, başka insanlara ve topyekün mevcudata âlemlerin Rabb'ine 
iman noktainazarından bakabilmektir. 


98 Malik, e/-Muvatta, nr. 1643; Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 9187. 
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Yüce dinimiz İslam, insanın fıtratına yani yaratılış özellikleri- 
ne muvafık tek dindir. Çok kısa zamanda en uzak coğrafyalara 
yayılması, farklı kültür, ırk ve renkten insanlar tarafından kabul 
görmesi bu yüzdendir. Müslümanlar da tarih boyunca bu şuurla, 
hiç çekinmeden, hiçbir eksiklik duygusuna kapılmadan dinimizi 
tebliğ etmişlerdir. 


Günümüzde de biz müminlere lazım olan bu şuurdur. İslam”ın 
nuru her çağ için yenidir, her karanlığı aydınlatmaya yeter. Bugün 
de insanlığın yolunu aydınlatacak, doğruyu yanlıştan, hakkı batıl- 
dan ayıracak tek nizam odur. Bugün de yarın da insanlığın ihtiyaç 
duyduğu adalet, güven ve merhamet ruhu İslam”dadır. 

Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyurur: 

“Siz, insanlar için ortaya çıkarılmış en hayırlı ümmetsiniz...” 
(Âl-i İmrân 3/110). 


Yüce dinimiz İslâm her insanın zâhir ve bâtın hayatının vaz- 
geçilmez ihtiyacıdır. İnanmak, kendi varlığını ve bütün mevcudatı 
büyük bir anlam çerçevesinde görmek ve kalben tatmin olma 
ihtiyacı her insanın fıtratında vardır. 

Ayrıca dinimizin esaslarından olan güzel ahlâk hakiki me- 
deniliktir, her insanın sahipleneceği esasları ihtiva eder. 


Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımızda mealen buyuruyor: 


“Allah, dinden Nuh'a tavsiye buyurduğu şeyi sizin için de bir 
kanun yaptı ve (Ey Muhammedi) sana vahyettiğimizi, İbrahim'e, 
Musa'ya ve İsa'ya tavsiye buyurduğumuzu da şeriat kıldı. Şöyle 
ki: Dini doğru tutun ve onda ayrılığa düşmeyin. Fakat senin kendi- 
lerini davet ettiğin şey müşriklere ağır geldi...” (Şüra 42/13). 
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İnsanlığın asıl geleneği, yolu, nizamı İslam”dır. Gelmiş geç- 
miş bütün peygamberler, İslam”ın esaslarını tebliğ etmişler, bu 
uğurda mücadele etmiş, can vermişlerdir. Rabbimiz'in emirlerine 
itaat eden kimseler olarak itikadımızı sağlamlaştırıp amellerimize 
özen göstermemiz, şüphesiz ahlâkımızı da ahvalimizi de güzel- 
leştirecektir. Bizim iyiliğimiz, güzel ahlâkımız çevremizin de İs- 
lâm'ın nuruyla aydınlanmasına vesile olacaktır. 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri iman ile şereflendirdiği gibi, bu âhir za- 
manda İslâm'a hizmet ile de şereflenenlerden eylesin. Âmin. 


BİRLİK ÇAĞRISIDIR İSLÂM 


te og? 


Topluluklar halinde yaşamak hem fitri bir eğilim hem de ha- 
yatın idamesi için bir mecburiyettir. Tek başına, herkesten uzak, 
tamamen yalnız bir hayat olmayacağına göre, toplum olarak ya- 
şamanın nimetleri kadar sorumlulukları da bilinmelidir. Bilinmekle 
kalmayıp gereği yapılmalıdır. 


Yani haklar ve sınırlar iyi bilinmeli, buna göre de hareket 
edilmelidir. Aksi halde toplum hayatı tahammül edilemez bir yük, 
üstesinden gelinemeyecek bir çile halini alabilir. Bu konuda ka- 
nuni düzenlemelerin, idari tedbirlerin her zaman işe yaramadığı, 
bireyin kendi hak ve sınırlarını kabullenip ona göre yaşamasın- 
dan doğan huzur ve sükünun yerini hiçbir şeyin tutmadığı bugün 
dünyanın malumudur. 


Bir binanın temelleri ne kadar sağlam atılırsa, o bina O nis- 
bette sağlam ve dayanıklı olur. Toplumlar da bina gibidir. Fertler o 
binanın yapı taşları, birbirlerini bütünleyerek binayı oluşturan un- 
surlardır. Nasıl ki her bir taş binadaki yerinde bir değer taşıyorsa, 
birey de toplumda o toplumla bütünleştiği sürece bir değer ifade 
eder. Dağınık taş yığınları hiçbir zaman bina anlamına gelmez. 
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Bu lüzumdan dolayı içinde yaşadığımız cemiyeti, toplumu iyi 
tanımalı, cemaat olmanın her dem taze ve berrak ruhuna has- 
sasiyet gösterilmelidir. Muaşeret esasları kusursuz işletilmelidir. 


Cemaat olmak demek, karşılıklı davranışların ayrılıktan birli- 
ğe, bencillikten diğerkamlığa, düşmanlıktan kardeşliğe, nefretten 
sevgiye dönüşmesi demektir. Bu da elbette bir arada olmanın 
kıymet ölçülerinin benimsenmesiyle mümkündür. Tutum ve dav- 
ranışların belirlenmesinde ilahi ve nebevi ölçüler esastır. Nefsani 
kuruntulara itibar edilmez. 


Sosyal bir varlık olarak yaratılmış insanoğlu, çevresinde olup 
bitenlere kayıtsız kalamaz. İçinde yaşadığımız toplum tabakaları 
tıpkı atmosfer gibi bizi kuşatmıştır, onu göz ardı etmek müm- 
kün değildir. Kişinin bir toplum içinde bulunması zaruridir. Tıpkı 
bir uzvumuzun bünyedeki yeri gibi; gövdeden ayrıldığında yalnız 
başına ne hayatta kalabilir ne de bir değer taşır. 


Mücella dinimiz İslâm'ın kargaşayı, toplumda huzursuzluğu 
önlemeye yönelik mühim tedbirlerinden biri, insanları birlik ve 
beraberlik içinde olmaya teşvik etmesidir. Bu birlik, cuma namazı 
gibi ibadetlerdeki cemaatten ziyade, daha genel manada ümmet 
içerisindeki bütünlük ve beraberliktir. Müşterek inanç ve ortak 
değerlere sahip olmaktan kaynaklanan, karşılıklı sevgi ve saygı 
ile beslenerek güçlenen birlik ve beraberliktir. 


Mukaddes kitabımız Kur'ân-ı Kerim, bu birliğin eksenini me- 
alen şöyle ifade buyurmuştur: “Hepiniz toptan Allah'ın ipine sarı- 
lın. Parçalanıp dağılmayın” (Âl-i İmran 3/103). 


Evet, müberra dinimiz İslam cemaat dinidir, cemaatle yaşa- 
nır. Ferdin kemalatı, manevi olgunluğa erişmesi cemaatle mey- 
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dana gelir. Bütün sıkıntı ve yüküyle cemaat, insanoğlunun tek 
başına buldum zannettiği her türlü rahatlık ve huzurdan hayırlıdır. 


Kalpteki Allah muhabbetini ispat etmenin yolu, ferdi ibadetler 
yanında, müminleri Allah için sevmek, onlarla Allah yolunda be- 
raber olup kenetlenmek ve ilahi hoşnutluğa ulaşmak için insan- 
ların zahmetlerine tahammül etmek, onların yükünü çekmektir. 


Fahr-i Alem Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem), “İnsanların en 
hayırlısı, insanlara en faydalı olanıdır” buyurarak, müminleri in- 
sanların arasına girerek hizmet etmeye teşvik etmiştir. İnsanın 
cevheri de birlik ve hizmet içinde ortaya çıkar. 


Manevi olgunluğu ve ahirette yüce Mevlâ'nın cemalini talep 
edenler, öncelikle çileye tâlip olmalıdırlar. Çile ve hizmet olmadan 
bulunduğu zannedilen aşk ve muhabbet gerçek ve kalıcı değildir. 


Her mümin ilâhi aşkının ve imanının derecesini, farzları eda 
ve günahlara vedadan sonra varlıklara muamelesi ile ölçüp de- 


ğerlendirebilir. 

Hadis-i şerifte belirtildiği gibi, imanın en son mertebesi: “La 
ilahe illallah” sırrına ulaşmak; ilk mertebesi ise âlemlerin Rabb”i- 
nin rızası için kullara hizmetle işe başlamaktır. 


Kalbin rahatlığı Mevlâ için sevgiyle mümkün olur. Karşılıksız 
sevebilen ve sıkıntılara tahammül gösteren mümin Fahr-i Âlem'in 
[sallallahu aleyhi vesellem] ahlâkı ile ahlaklanmış olur. Zira Rabbimiz, 
bütün isyan ve inkârlarına rağmen kullarına rahmet etmekte, töv- 
be edenleri sevmekte, kusurları affedip âciz kullarına nice nimet- 
ler bahşetmektedir. 


99 Süyüti, e/-Câmiu's-Sagir, nr. 4044, Ali el-Müttaki, Kenzü'!-Ummâl, nr. 43065. 
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Bu âlemde tezahür etmekte olan bunca ilâhi hikmet ve cilve- 
leri görüp de O'na âşık olmayan ve bu şevk ile Hak için hizmete 
koşmayan kul, Rabb'ini hakkıyla tanıyamamış demektir. 


Cenâb-ı Hak tektir, kullarından tek bir hedef etrafında birlik 
(tevhid) istemektedir. Tevhid dini aynı hedef ve halde olmayı ge- 
rektirir. Kalp ve kafaları, dert ve hesapları Hak yolda bir olmayan 
kimseler, tevhidin tadını tadamaz. Bir çizgide buluşamaz, aynı at- 
mosferi paylaşamaz ve İslâm'ın nadide güzelliğine ulaşamazlar. 


İlâhi rıza için birlik ruhu taşımayan bu ruh ile cemaat olma- 
manların bu azim dini temsil etmeleri asla mümkün değildir. Hep 
birden cemaat ruhuna sahip çıkmayanların, şeytanın ve düşma- 
nın oyununa gelip Hak yoldan sapmaları muhtemeldir. Sırf kendi 
derdine düşmüş kimselerin, dinimizin kıymet ölçülerine göre en 
azından zillet içinde yaşamaları kesindir. 


Müslümanların Allah yolunda takva için birlik olmaları farz-ı 


AET 59 


nini yüceltmek, ilâhi emir ve yasakları hayata geçirmek için var 
gücüyle çalışmak her müslümanın yaratılış gayesidir. 
Âlimlerimizin bildirdiği üzere, şu dört özellik her müslümanda 


bulunmadan dinin hakkıyla yaşanması ve temsil edilmesi müm- 
kün değildir. Bunlar: 


1. Şeksiz şüphesiz iman, 
2. Diniyle alakalı sahih, sağlam bilgi, 
3. Gerçek takva, 


4. Birlik anlayışı ve cemaat disiplini. 
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Bunların içinden hangisi göz ardı edilse işin sonu hayra çık- 
maz. Zira şüphe ve şaibe içindeki insan yol alamaz, cehaletle 
hayırda adım atılmaz, isyan içinde hakikate ulaşılmaz. Mümin 
kardeşlerine kalbini açmayan ve onları sevgiyle kucaklamayan 
kimse de bencildir, faydalı olamaz, cemaat hayatına katılamaz. 


Zamanımızda müslümanların yakalandıkları hastalıkların ba- 
şında, cemaat şuurundan mahrum olunması gelmektedir. Oysa 
nefsini güzel bir terbiyeye tabi tutmayan ve takva üzere kurulmuş 
bir cemaat disiplinine girmeyen kimse katiyen olgun bir mümin 
ve hakiki mücahid olamaz. 


Mukaddes kitabımızın ilk süresinin daha ilk öyetlerinde bile 
birlikteliğe vurgu vardır. “Ancak sana ibadet eder ve ancak sen- 
den yardım dileriz” (Fatiha 1/5) mealindeki ayetlerde kulun Rabb”ine 
tek başına ve sadece kendisi için yakarışı değil, mümin kardeşle- 
riyle birlikte ilticası vardır. Zira âyette “ben” değil, “biz” denilmek- 
tedir. Süredeki diğer ayetlerde de hep “biz” ifadesi vardır. 


Bizler, namazlarımızın her rekatında diğer kardeşlerimizi 
Kur'ân-ı Kerim'in diliyle yakarışlarımıza katan kişiler olarak nasıl 
birbirimizden uzaklaşır, aramıza duvarlar örebiliriz? Bizler ara- 
mızdaki kardeşlik hukukuna nasıl ihanet edebilir, birbirimizden 
kopabiliriz? 


Biz birbirimizi seviyoruz. Rüz-ı mahşerde bir ve beraber ola- 
rak, bu muhabbetimizin hatırına kurtuluş beratı alacağımızı umu- 
yor ve niyaz ediyoruz. 


KULLUK ve HÜRRİYET 


Se? 


İnsanın en temel problemi ne yazık ki nefsine tâbi olarak ken- 
dini özgürleştirdiğini sanmasıdır. Böyle bir insan, nereye gittiğini 
bilmeden yürüyüp giden, ailesinden ayrılan bir çocuğa benzer. 
İlk başlarda, özgürce gezip dolaşan, istediğini yapan çocuk, çok 
geçmeden kaybolduğunu farkeder ve ağlamaya, sağa sola koş- 
turmaya başlar. İster ıssız bir ormanda, ister kalabalık bir şehirde 
kaybolmuş olsun, kalbini korku sarar. Doğruyu yanlışı tam olarak 
bilemeyen bir çocuk kaybolduğunu kısa sürede fark eder de, aklı 
başında yetişkin bir insan tehlikeye yürüdüğünü, aslından kopup 
gidişini, sahipsizliğini farketmez! Nefsinin kurbanı olur, aklını nef- 
sine kurban eder. Çünkü akla uygun olan yaratıcısına teslim ol- 
masıdır. Ve O'ndan kaçış yoktur, dönüş O'nadır. 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 

“Ben cinleri ve insanları ancak bana kulluk etsinler diye yarat- 
tım” (Zâriyât 51/56). 

Dünyadaki vazifemizi böyle hatırlatan kitabımız, ahirette kar- 
şılaşacağımız durumu da mealen şöyle anlatır: 


“Rabb'inin emri geldiği ve melekler saf saf dizildiği zaman 
(her şey ortaya çıkacaktır). O gün cehennem getirilir, insan yaptık- 
larını birer birer hatırlar. Fakat bu hatırlamanın ne faydası var! (İşte 
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o zaman insan) keşke bu hayatım için bir şeyler yapıp göndersey- 
dim, der. Artık o gün Allah”ın edeceği azabı kimse bertaraf ede- 
mez. 0”nun vuracağı bağı kimse vuramaz. Ey huzura kavuşmuş 
kişil Sen O”ndan hoşnut, O da senden hoşnut olarak Rabb”ine 
dön. Gir (seçkin) kullarım arasına! Gir cennetimel” (Fecr 89/22-29). 


Kulluk, sahibi tanımayı, ona teslim olmayı, emrinden çıkma- 
mayı gerektirir. Kulun sahibini tanıması da O”na iman etmesiyle 
gerçekleşir. Sonra güç yetirebildiğince adım adım kulluğun ge- 
reklerini yapmak, fakat kayıtsız şartsız teslim olmak lazımdır. 


Teslimiyetin ilk merhalesi imandır. İman, “bir şeyi kesin bir ka- 
bulle benimsemek, bir şeyi doğrulamak” demektir. Demek ki insan 
iman sahibi olunca yaratılış gayesini bulmuş, yaratanını tanımış, 
ikrar etmiş oluyor. İman aynı zamanda“güven, emniyet” demektir. 
Dolayısıyla iman eden hem dünyada ve özellikle ahirette, korku 
yerine güveni, üzüntü yerine kalp huzurunu seçmiş oluyor. 
İmandan sonra İslam gelir. İslam, “teslim olmak, boyun eğmek, 
itaat etmek” demektir. Yani müslüman, Cenâb-ı Mevlâ'ya, O'nun 
peygamberine itaat etmiş, din olarak bildirmiş olduğu şeyleri kalp 
ile kabul edip dil ile söylemiş, kendine onları seçmiş oluyor. 
Nitekim Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem), “Tes- 
lim ol, selâmet bul”'™® buyuruyor. Fakat bu teslimiyet gönülden, 
sevgi ve iradeyle olmalıdır. 
Sâdât-ı kirâmdan Abdurrahman Tâhi hazretleri şöyle buyur- 
muştur: 

“İşin en zoru, kurtuluş sebebi olan bu teslimiyeti göstermek- 
tir. Bir Hak yolcusunun söz ile, “Ben teslim oldum” demesi yeterli 
değildir. Sözü ile özü bir olmalıdır.” 


100 Buhâri, Bed”ü”l-Vahy, 1 (nr. 7): Müslim, Cihad, 26 (nr. 4707). 
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Allah Teâlâ'ya teslim olmanın yanında istikamet üzere olmak 
için bazı vasıtalara, vesilelere de teslim olmak gerekir. 


Cenâb-ı Mevlâ âyet-i celilede mealen buyuruyor: 


Ey iman edenler, Allah'a itaat edin. Peygamber'e ve sizden 
olan ulü”l-emre (idarecilere) de itaat edin” (Nisa 4/59). 


Allah Resülü”te teslimiyet imanın olmazsa olmaz şartıdır. 
Çünkü Cenâb-ı Mevlâ'ya teslimiyet, Allah Resülü'ne teslimiyeti 
de gerektirir. Zira kulluk için yegâne rehberimiz, bize elçi ve ör- 
nek olarak gönderilmiş olan Peygamberimiz'dir. 


Âyet-i kerimedeki ülü”l-emre yani idareciye itaat de özellikle 
dünyada adalet ve emniyetin tesisi için gereklidir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem), “Hepiniz ço- 
bansınız ve sürünüzden sorumlusunuz...”9! diye başlayan meş- 


hur hadis-i şerifi bu durumu yöneten ve yönetilen tarafıyla anlat- 
maktadır. 


Peygamber Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem), “Teslim ol, 
selâmet bul” tavsiyesi gereği, yolumuzu aydınlık tutabilmek için 
istikameti belli, yürüyüşü sağlam rehberlere, yani mürşid-i kâmil- 
lere de uymamız gerekiyor. Nitekim Abdurrahman Tâhi hazretleri 
Ikuddise sırruhül buyuruyor: “Bir insan mürşidine gerçek teslimiyeti 
gösterebilse, bütün dertlerden kurtularak huzura kavuşurdu.” 


İmâm-ı Rabbani de (kuddise sıruhüj şöyle buyuruyor: 


“Kâmil bir mürşid bulan kimse, ölünün yıkayıcısına teslim ol- 
ması gibi kendisini ona teslim etmelidir. Böylece ilk önce kendi 
benliğinden çıkarak mürşidinde fâni olur, bu da onu fenâfillaha, 


101 Buhâri, Cum'a, 11 (nr. 893); Müslim, İmâre, 5 (nr. 4828). 
102 Buhari, Bed'ü'l-Vahy, 1 (nr. 7); Müslim, Cihad, 26 (nr. 4707). 
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her şeyi ile Allah'a teslim ve emrine tâbi olma haline ulaşmaya 
bir vesiledir.” 


Dünyada birlik ve huzur teslimiyetle elde edilir. Herkes ba- 
şına buyruk hareket etse, illâ benim istediğim olacak dese kar- 
deşler bile uzlaşamaz, anlaşamaz. Öyle olunca da ne dirlik kalır 
ne düzen... 


Kalben ve bedenen Hakk'a teslim olan kimse, Allah'tan baş- 
ka her şeyin köleliğinden kurtulur, hür olur. Kalbi Allah ile huzur 
bulur. Nefsine teslim olan kimse ise, kısa vadede kendisini özgür 
hissetse de, aslında kendinin kölesi olmuştur. Yani isteklerine 
esir, midesine hizmetçi, maddeye bekçi olur. Böyle bir hayat üs- 
tünlük ve hürriyet değil, aslında zillettir. Boş bir köleliktir. Asıl hür- 
riyet sonsuzda, Cenâb-ı Mevlâ'da hürriyete kavuşmak, böylece 
kendi varlığı da dâhil, bütün fâni bağlardan kurtulmaktır. 

Sözü bir menkıbe ile bitirelim. Bir gün Ebü Hâzim'e [kuddise 


sırruhül, 

- Servetin nedir, diye sorarlar. Şöyle cevap verir: 

- İki şeydir. Biri Allah Teâlâ'dan razı olmak (benim için takdir 
ettiği her şeye tam bir tevekkül ve teslimiyet göstermek), diğeri 


de insanlardan müstağni kalmak. Bu cevabı duyan muhatapları 
alaylı bir üslupla, 


- Öyleyse sen fakirsin, deyince şu hikmetli cevabı verir: 


- Yerler gökler, bunların arasındaki şeyler Allah Teâlâ'nın mül- 
kü iken ve ben de O”nun kulu iken nasıl fakir oluruml 


İKİ BÜYÜK MİRASIN İKİNCİSİ 


Terg? 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) Şöyle buyur- 
muştur: 


“Size iki şey bıraktım, bunlara sarılırsanız istikametten ayrıl- 
mazsınız. Bunlar Allah'ın kitabı ve benim sünnetimdir.” 1% 


Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem}, kendi yolunu sıkı sıkıya 
takip etmemizi istemiştir. Cenâb-ı Mevlâmız da müberra kitabı- 


mız Kur'ân-ı Kerim'de kurtuluş çaresi olarak sünnet-i seniyyeyi 
göstermiştir: 


“Muhakkak ki sana biat edenler Allah'a biat etmektedirler. 
Allah'ın eli onların ellerinin üzerindedir. Kim ahdini bozarsa an- 
cak kendi aleyhine bozmuş olur. Kim de Allah'a verdiği ahde vefa 
gösterirse Allah ona büyük bir mükâfat verecektir” (Feth 48/10). 


Ashâb-ı kirâm efendilerimiz sünnete bağlılıkta eşsiz kimse- 
lerdi. Allah Resülü'nden [sallallahu aleyhi vesellem] ne işitmiş ne gör- 
müşlerse mutlaka onu uyguluyorlardı. Bir sonraki nesil olan tâbiin 
de sahabileri takip ederek nebevi yola bağlı kalmayı esas bildiler. 
Hatta bu yolun kaybolmaması için ashâb-ı kirâmdan görüp duy- 
duklarını derlediler, sistemli bir ilim haline getirdiler. Hadis, fıkıh 
103 Mâlik, e/-Muvatta, nr. 1628. 
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ve tefsir ilmi bu sayede ortaya çıktı. Yine mezhep imamları bu 
bilgiler sayesinde hükümlerini vermişler, ictihadlarını Kur”an ve 
Sünnet'i esas olarak yapmışlardır. 

İkinci binyılın yenileyicisi İmâm-ı Rabbani hazretleri (kuddise 
sıruhü) sünnet-i seniyye yolunu bid'atlardan, sonradan karışan 
unsurlardan temizlemek için büyük gayret sarfetmiştir. Ona ve- 
rilen “müceddid: yenileyici” sıfatı bu gayretle alakalıdır. Âlimlere, 
şeyhlere, müridlerine ve devlet büyüklerine birçok mektup yaz- 
mıştır ve daima sünnete bağlılığı tavsiye etmiştir. Bu mektupla- 
rından birinde şöyle söyler: 

“Allah'ın resülü, âlemlerin Rabb'inin habibidir. Sevilen ve gü- 
zel olan her şey, arzulanan ve sevilene verilir. 

Bu nedenle Allah Teâlâ kıymetli kitabında mealen şöyle bu- 
yurur: 

‘Muhakkak sen yüce ahlâk üzeresin’ (Kalem 68/3). 

‘Muhakkak sen gönderilen elçilerdensin” (Yâsin 36/3). 

“Muhakkak bu dosdoğruca benim yolumdur. Ona uyun, baş- 
ka yollara uymayın” (En'âm 6/153). 

Cenab-ı Hak, Peygamberimiz”in bildirdiği dini “dosdoğru yol” 
olarak isimlendirdi. Ve diğer dinleri âyette geçtiği üzere “başka 
yollar” diye isimlendirerek onlara uymaktan menetti.” 


Sünnet üzere olmak asla işimize gelen bazı işleri yapıp diğer 
tavsiye ve emirleri terketmek demek değildir. Bütünüyle Fahr-i 
Kainat Efendimiz'den [sallallahu aleyhi vesellem] aktarılan ibadet ve 
günlük hayata dair uygulamaları takip etmektir. Nitekim büyükle- 
rimizden olan Ebü Hafs el-Haddad hazretleri (kuddise sırruhü) şöyle 
buyurmuştur: 
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“İş ve hallerini her zaman Kitap ve Sünnet'le ölçmeyen, ak- 
lına gelen düşünceleri sorgulamayan kimselerin adını adamlar 
defterine yazmayın.” 


Ebü Osman el-Hiri de (kuddise sırruhü) şöyle buyurmuştur: 


“Allah Teâlâ ile dostluk ve güzel edep, devamlı O'ndan kork- 
mak ve murakabe halinde bulunmakla olur. Allah Resülü (sallallahu 
aleyhi vesellem) ile dostluk da O'nun yoluna tâbi olmak ve zahiri 
ilimlere bağlı kalmakla olur.” 


Yine evliyanın büyüklerinden Ahmed b. Ebü'l-Havâri (kuddise 
sırruhü) sünnete bağlılığın niçin gerektiğini şu sözle açıklamıştır: 


“Sünnete bağlı olmaksızın amel yapanın ameli bâtıldır.” 


Tasavvuf büyükleri Allah Resülü”ne sallallahu aleyhi vesellem) 
bağlılığa büyük önem vermişlerdir. Tasavvufun zâhiren Kitap ve 
Sünnet'e bağlılığı amaçladığını ve en büyük kerametin de istika- 
met üzere olmak olduğunu belirtmişlerdir. 


Bir Allah dostunun sadece bazı halleri değil, bir bütün olarak 
davranışları Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] hali 
gibidir. Hâcegân yolunun kurucusu Abdülhâlik-ı Gucdüvâni haz- 
retleri (kuddise sırruhül şeyhi Yusuf el-Hemedâni hazretlerinin (kuddise 
sırruhül sünnete bağlılığını Makamat adlı bir risale yazarak anlat- 
mış, onun ahlâkını ve hayat tarzını bu risalede toplamıştır. Her 
bir hal ve tavrın bir sünnete dayandığı bu yaşayış şekli toplu bir 
halde Allah Resülü'ne (sallallahu aleyhi vesellem) uymanın nasıl olaca- 
ğını da gösteriyor. 


Bu risalede anlatıldığına göre yazılış sebebi şöyledir: 


“Selçuklu Hükümdarı Sencer b. Melikşah Semerkand'daki 
Kasım'a bir mektup gönderdi. O mektupta şöyle diyordu: 
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‘Birçok İslam âliminin bize bildirdiğine göre, muhterem Şeyh 
Yusuf el-Hemedâni hazretlerinin (kuddise sıruhü) yaşı kemale er- 
miştir. Bizim o tarafa gitmeye fırsatımız yok. Zira Süleyman Şah 
büyük bir orduyla bu tarafa yönelmiş. Bu yüzden Semerkand”a 
gidip gelemeyiz. Dervişlerin tekke masrafları için helal yoldan ka- 
zanılmış 50.000 dinar gönderildi. Siz de bizim işimiz için Fatiha 
okuyunuz. Tüm arzumuz hazreti şeyhin tüm ahlak ve ahvalinin 
yazılıp bize gönderilmesidir. Çünkü duyduğumuza göre onun 
yolu ve tavırları tıpkı sahabe-i kiramın yolu gibiymiş. Mutlaka 
buna önem veriniz ve duacınızı bu nasip ile şereflendiriniz.” 


Bu rica üzerine Abdülhalik-ı Gucdüvani (kuddise sırruhü) SÖZ 
konusu risaleyi yazmıştır. Mürşidinin bütün tavır ve hareketlerini 
anlattığı eserin bir kısmı şöyledir: 


“Bir kişiden az bir iyilik görse karşılığını iki kat verirdi. Ya- 
nında daima hurma, iri kuru üzüm ve kurabiye bulunur, bunları 
her gelene verirdi. Kendi şeyhinin huzurunda konuşmazdı. Halkın 
tarlasından yürümezdi. Namazı uzatmazdı. Kendi ev işini kendi- 
si yapar, değirmene kendisi giderdi. Bahar gelince çok gezer- 
di. İşrak, evvabin, teheccüd ve istihare namazlarını terketmezdi. 
Şehid olmak isterdi. Sadaka ve zekât verir, itikâfa girer, kurban 
keser, köle âzat ederdi. Allah'tan korkar, Allah Teâlâ'nın vaadiy- 
le ümitvar olurdu. Gönülden seven ve sevilen bir insandı. Sıdk 
ve safa ehliydi. İhlâslı, halim ve cömertti. Hakk'a şükreder, asla 
ondan şikâyet etmezdi. Hakk'ın taksimine razı olurdu. Her za- 
man ölüme hazırlıklı idi. Herkese karşı şefkatli, yaşlılara hürmetli, 
hidayete erememiş kimselere karşı merhametliydi. Emaneti iyi 
muhafaza eder, akrabalarını ziyaret eder, her tehlikeden Allah 
Teâlâ'ya sığınırdı. Sürekli ahireti talep eder, Hak Teâlâ'dan itaatte 
muvaffakiyet isterdi. Hanımlara hürmet ve riayet ederdi. Yoldan 
eziyet verici nesneleri temizlerdi.” 
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Hâcegân ve Nakşibendiyye büyüklerinin yolu da Hâce Yusuf 
el-Hemedâni'nin [kuddise sırruhül yolu üzeredir. 


Sözü Ahmed el-Edemi'nin (kuddise sırruhü) ifadeleriyle bitirelim: 


“Kendine sünnetin edeplerini esas edinen kimsenin kalbini 
Allah Teâlâ marifet nuruyla aydınlatır. Habibullahın emirlerine, fiil- 
lerine ve ahlâkına tâbi olmaktan daha şerefli bir makam yoktur.” 


ONUN YOLUNDA 


tere? 


Cenâb-ı Mevlâ, Allah Resülü'nü [sallallahu aleyhi vesellem) bize 
önder olarak seçmiştir. Yürüyeceğimiz yolu da onun vasıtasıyla 
bizlere göstermiştir. Onun sözleri ve yaptıkları, “sünnet” dediği- 
miz ve takip etmemiz gereken yolun bütününe dâhildir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] yaşadığı yol 
üzere olmak, istikamet üzere olmaktır ve din-i mübin olan İslâm'ı 
layıkıyla yaşamaktır. Nitekim Hak Teâlâ, Kur'ân-ı Kerim'de bunu 
teyit edecek şekilde mealen şöyle buyurmuştur: 


“(Resülüml) De ki: Eğer Allah'ı seviyorsanız bana uyun ki Al- 
lah da sizi sevsin ve günahlarınızı bağışlasın. Allah son derece 
bağışlayıcı ve esirgeyicidir” (Âl-i İmran 3/31). 


Buradan anlıyoruz ki kişinin Allah'ı ve Resülü'nü sevme- 
si, onlara itaat etmesi, emirlerine boyun eğmesi demektir. Allah 
Teâlâ'nın kulu sevmesi ise ona nimetler vermesi ve onu bağışla- 
masıdır. Bir kişi hakiki kemalin sadece Allah Teâlâ'ya ait olduğu- 
nu, kendisinde veya başkalarında görülen kemalin ise Allah'tan 
olduğunu ve O'nun yardımı ile geldiğini idrak ettiği zaman mu- 
habbetini de sadece Allah Teâlâ'ya ayırır. Diğerlerini de O'nun 
rızası için sever. Bu anlayış da kişiyi Cenâb-ı Hakk'a itaat etmeye 
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ve kendisini Allah Teâlâ'ya yakıştıracak işlere rağbet göstermeye 
sevk eder. 


Aslında bu sevgi Hak Teâlâ'ya ibadet ederken Resülullah'a 
(sallallahu aleyhi vesellem) uymayı da zorunlu kılar. Nitekim yukarıdaki 
âyet-i kerime bazı kimselerin Allah Resülü'ne (sallallahu aleyhi vesel- 
lem), “Ey Muhammed, biz Rabbimiz'i seviyoruz” demeleri üzerine 
nâzil olmuştur. Yani sevmek Allah'ın elçisine itaat etmeyi gerek- 
tirir. Doğru yol üzere olmak, sünnet üzere olmak istikamet üzere 
olmaktır. İstikamet, her şeyin kemal bulup tamamlandığı bir dere- 
cedir. Hayırların elde edilmesi onunla mümkün olur. Bu dünyada- 
ki imtihanı geçmek de istikametle mümkün olacaktır. Nitekim hali 
müstakim olmayan kişinin gayreti zayi olur, çabası boşa gider. 
Bu yüzden sünnet üzere olmak lazımdır. 


İnsanın bu yolda başarılı olması ve gayretinin boşa gitme- 
mesi için kendisine bir rehber seçme zorunluluğu da bundandır. 
Bu rehberler mutlaka istikamet üzere olan kişiler olmalıdır. Zira 
Allah'ın dinini layıkıyla yaşayan ve Resülullah”ın (sallallahu aleyhi ve- 
sellem) sünnetini yerine getiren insanla birlikte olmak, istikamet 
yolunda kolaylık sağlayacaktır. İmam Kuşeyri (kuddise sıruhü) isti- 
kamet hakkında şunları söyler: “Büyüklerden başkası istikamete 
güç yetiremez. Çünkü istikamet adetleri aşmak, daima hakiki bir 
sadakat ile Allah Teâlâ'nın huzurunda bulunmaktır.” Bu, şüphesiz 
havastan olan insanlara özel bir istikamettir. Zaten, sıradan in- 
sanlara ait istikamet hizmettir, denilmiştir. Nihayetinde istikamet, 
Hakk'ın yardımıyla hak üzerinde sebat etmektir. Öyleyse kişinin 
istikameti mertebesine göre olacaktır. Bizim yapacağımız şey, 
doğru bir rehber ile bu yoldan sapmaktan kaçınmaktır. 


İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) Mükaşefetü 1-Kulüb adlı eserin- 
de şöyle buyurur: “Cenâb-ı Hak bir kul için hayır dilerse kendisi- 
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ne kusurlarını gösterir. Basireti keskin olan kişilere kusurları gizli 
kalmaz. Kusurlarını gördüğü takdirde, onları tedavi imkânı orta- 
ya çıkar. Fakat insanların çoğu kendi kusurlarından gafildirler. 
Bunlar kardeşinin gözündeki çöpü görür, fakat kendi gözündeki 
merteği görmez. Kim kendi kusurlarını görmek istiyorsa, nefsin 
kusurlarını bilen, gizli tehlikeleri gören bir mürşidin dizinin dibine 
oturmalı ve nefsin ıslahı hususunda onun hükmünü hakem kabul 
etmelidir. Onun gösterdiği doğru yola ve nefsin ıslahı konusunda 
gösterdiği çözümlere tâbi olmalıdır.” 


Kötü huylar, insanı sokan bir akrep gibidir. Eğer biri bize el- 
bisemizin altında bir akrep bulunduğunu haber verirse ona karşı 
minnet duyar ve seviniriz. Akrebin zehri bizim bedenimize zarar 
verir. Oysa kötü ahlâkın verdiği hasar kalbe işler ve bunun ölüm- 
den sonra da devam etmesinden korkulur. Ayrıca biz kötü ahlâkı- 
mızın bildirilmesini istemez, onu gidermek için gayret göstermeyiz. 


Nitekim Allah Resülü (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuş- 
tur: “Muhakkak ki şeytan insanoğulunun damarlarında kanın do- 


laştığı gibi dalaşır.” 


İnsan şeytanla olan mücadelesinde zorlanır. Kendisine isti- 
kamet kazandıracak ve hatalarını görmeyi sağlayacak bir mür- 
şide ihtiyacı vardır. Zira şeytan insan için büyük bir düşmandır. 
Hak Teâlâ bu mevzuda mealen şöyle buyurmuştur: “Şeytan on- 
ları etkisine aldı da kendilerine Allah'ın zikrini unutturdu. İşte onlar 
şeytanın yandaşlarıdır. İyi bilin ki şeytanın yandaşları hep kayıpta- 
dırlar” (Mücâdile 58/19). 


Enes b. Mâlik de [radıyallahu anh), Peygamber Efendimiz'in 
(sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyurduğunu rivayet eder: “Şeytan, 


104 Buhâri, Edeb, 121 (nr. 6219); Müslim, Selâm, 9 (nr. 5807). 
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hortumunu insanoğlunun kalbi üzerine koymuş bekler. Eğer kişi 


Allah'ı zikrederse siner ve geri çekilir. Şayet Allah'ı unutursa kalbi 
tam olarak ele geçirir.”195 


Kişinin tek başına mücadele etmekte zorlanacağı bir diğer 
şey ise nefistir. Yani kendisidir. Nefsin istek ve arzuları peşinde 


koşmak kişiyi helake sürükler. Aynı zamanda insanın doğru yolu 
bulmasını engeller. 


Allah Resülü (sallallahu aleyhi vesellem), “Akıllı kişi nefsine hâkim 
olan ve ölümden sonrası için çalışandır. Zavallı kişi ise nefsinin 
her türlü arzu ve isteklerine uyan ve buna rağmen hâlâ Allah'tan 
iyilik temenni edendir” diye buyurmuştur. 


Cenâb-ı Mevlâ, Kur'ân-ı Kerim'de mealen şöyle buyurmuş- 
tur: “Şüphesiz bu, benim dosdoğru yolumdur. Buna uyun. Başka 
yollara uymayın. Zira o yollar sizi Allah'ın yolundan ayırır. İşte sa- 
kınmanız için Allah size bunları emretti” (En'âm 6/153). 


İnsan, gafleti ve bilgisizliği yanında bir de nefis ve şeytanla 
mücadele eder. Bu mücadele içinde de tek başına kaldığında 
doğru yolu bulması zor olacaktır. Hak ile bâtılı karıştıracaktır. Fa- 
kat bunun da farkında olmayacak, aldanış ve gafletle hayatını 
geçirecektir. İşte kâmil bir yol göstericinin gerekliliği ve faydası 
da bu noktada kendisini belli eder. Bu vesileyle kişi yalnızlıktan, 
tek başına mücadele etmekten kurtulur. En güzeli ise rehberini 
örnek alarak vicdanen daha rahat hareket eder. Kalbini bir huzur 
kaplar. Yaratılış maksadına uygun bir hayatı yaşamaya başlar. Ni- 
hayetinde de Allah'ın izniyle istikamet üzere olur. 


105 Ebü Ya'lâ, e/-Müsned, nr. 4301; Beyhaki, Şuabü7-İman, nr. 540. 
106 Tirmizi, Sıfatü'l-Kıyâme, 25 (nr. 2647); İbn Mâce, Zühd, 31 (nr. 4401). 
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Önderimiz, rehberimiz olan Fahr-i Kainat Efendimiz”in yolun- 
da olmak için, onun yolunda yürüyenlerle birlikte yola çıkmak 
en güzel tercihtir. Onlar dosdoğru yolun rehberleri ve teşvik edi- 
cileridir. Artık ebedi ufuklara gözünü dikmiş olanlar o rehberleri 
bulmalı, onların kılavuzluğunda şevkle, muhabbetle yürümelidir. 


ALEM-İ NİZAMA KATILMAK 


252212 


Yeryüzü, içinde bulunduğumuz güneş sistemi, galaksiler, 
uzay, kısacası bütün âlem, uyum içerisinde varlığını sürdürecek 
bir düzene sahiptir. Böyle olmasaydı sürekli bir parçalanma, da- 
ğılma olur, hiçbir varlık huzur, sükün bulamazdı. 


Her varlık, Rabbimiz'in yaratışına, fıtratına uygun olarak belli 
bir sistemi, kuralları olan büyük düzene dâhil olmaktadır. Yaratı- 
lışına uygun davranmamak, aksi yönde hareket etmek, istisnası 
hariç, yaratılmışlar için söz konusu değildir. Ne için yaratılmış- 
larsa o istikamette hareket eder, uyum gösterir, düzeni korurlar. 


İnsan ise aynı âlem içerisinde varlığını sürdürüyor olması- 
na rağmen istikameti dışına çıkabilme gücüne sahiptir. Bu gücü 
olumlu yönde kullanarak katkı sağlaması mümkün olan insan, 
aksine hareket ederek fesada, bozulmaya da yol açabilir. 


Gerçi Rabbimiz insana bu gücü vererek âlemleri onun insa- 
fına terketmiş değildir. Fakat imtihanın gereği herkesin ne yaptı- 


ğının görülmesi için bir noktaya kadar istikamete aykırı hareketi 
serbest kılmıştır. 


Sahip olduğu bu özellik insanoğlunun diğer varlıklardan far- 
kıdır. Varlık sebebinin, anlamının da farklı olduğunun bir işaretidir. 
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İnsan, iyi ve kötüyü isteyebilen, iyi ve kötüyü yapabilen ve ken- 
disi dışında olanların hayatlarını da etkileyebilen bir varlıktır. Bir 
hakimiyet, sahip olma, etkileme gücünü taşır. 


Bu aynı zamanda büyük bir sorumluluk demektir. Bu özel 
durum olumlu kullanıldığında insanı diğer varlıklardan üst bir ko- 
numa yükseltir. Fakat yaratılmışların en aşağısı olma riskini de 
beraberinde taşır. 


İnsana verilen değerin bir karşılığı vardır ve Mevlamız insan- 
dan bunu beklemektedir. İnsanı yaratıp başıboş bırakmamış, 
mesuliyet sahibi olmasını, belli bir gayeye uygun hareket etme- 
sini emretmiştir. Bu gaye, ilahi kurallara uygun hareket etmesi, 
gönderdiği elçilerin, bugün için de Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sal- 
tallahu aleyhi vesellem) ahlâkını edinip hayatına hâkim kılması, söz ve 
davranış olarak yaşama gayretinde olmasıdır. 


İnsan bütün hayatını bu gayretle yaşamak zorundadır. Çün- 
kü huzuru, mutluluğu, itminanı buna bağlıdır. Sarsılmaz, bozul- 
maz, sürekli bir saadeti elde etmesinin başka yolu yoktur. İnsanın 
“said kullar” arasına katılması ise yalnızca kendisinin değil, irti- 
batta olduğu bütün varlıkların da said olmasını sağlar. Üzerinde 
yaşadığı dünya, sahip olduğu nimetler, hava, su, her şey insanın 
halinden etkilenir. 


Nebevi ahlâkın gerektirdiği ölçülere riayetle hareket eden 
herkes, hem kendine hem etrafına büyük bir iyilik yapmış olur. 
Bu güzel ahlâkın tabii bir sonucu olan şükredici olmak, Halik-ı 
Zülcelâl'in keremine saygı, sevgi ve tâzimle karşılık vermek in- 
sanların dünyasını güzelleştirir, hayatı yaşanır kılar. Şükredici Kul- 
lar yaşadıkları yerleri, ellerinde bulunanı hor kullanmaz, bir ikra- 
ma karşılık nezaketle hareket ederler. Nankörlük ve kibirle verilen 
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karşılık ise ancak fesada, bozulmaya, nihayetinde kişinin kendi- 
sine dönen bir huzursuzluğa yol açar. 


Ahirette de bunun için bir hesap verilecektir. Rabbimiz âyet-i 
kerimede mealen, “Nihayet o gün dünyada yararlandığınız ni- 
metlerden elbette hesaba çekileceksiniz” (Tekâsür 102/8) buyurarak 
kullarını uyarmıştır. Âyet-i celilede geçen “naim” kelimesi kendi- 
sinden lezzet alınan, faydalanılan her türlü nimeti kapsamaktadır. 
Buna göre hayat, sağlık, mal, mülk, aile, çoluk çocuk her şey bu 
nimetler kapsamındadır. İçilen bir yudum su dahi bunun dışında 
olmayacaktır. 


Kendisi, ailesi, çevresi ve diğer varlıklarla olan münasebet- 
lerinde birtakım vazife ve sorumlulukları bulunan insan için bun- 
ları reddetme veya bu sorumluluktan kaçmasının bir yolu yoktur. 
Hiçbir şey hor, hakir kullanacağı kendi mülkü değildir. Fakat in- 
san içinde bulunduğu, yaşadığı ortamı sahiplenir, kendisine ait 
hisseder. Her türlü tasarruf hakkını da kendinde zanneder. 


Sanki elde ettiği nimetler zaten olması gereken, kendiliğin- 
den olan nimetlerdir. Aldığı nefes sıradan bir hava solumadır, al- 
dığı gıdalar birer yiyecek maddesidir, onların vücudun yapı taşla- 
rına dönüşmesi sadece bir biyolojik olaydır. Böyle bir ruh hali ve 
bakış açısıyla insanın olup bitenleri sağlıklı bir şekilde değerlen- 
dirmesi, duyarlı davranması mümkün değildir. 


Halbuki hayat hiç de kendiliğinden ve sıradan değildir. Her 
açıdan harikalarla dolu bir hayat vardır ve sayısız güzellik ve iyi- 
likler, yüce Rabbimiz'in emriyle hayatımızı kuşatmaktadır. 


Yeryüzündeki hayat insana nimet olarak sunulmuştur. Bütün 
unsurları yerli yerinde, denge içerisinde insana teslim edilmiş- 
tir. İnsan bunlardan ihtiyaçları için bir yandan istifade eder, bir 
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yandan da bunları korur, muhafaza eder. Aksi halde oluşacak bir 
dengesizlik her şeyi etkiler. Dünyada yaşayabilmek için tabiatı 
oluşturan her unsurun kendi tabii dengesi içinde korunması ge- 
rekir. Bu koruma, bunlara zarar verecek her türlü etkeni bertaraf 
etme insanların önemli vazife ve sorumlulukları arasındadır. 


Toprağın çöl haline gelmesini önleyici tedbir almak, hava ve 
suyu kirletmemek, canlıların ve bitkilerin yok olmasının önüne 
geçmek, dolayısıyla bizden sonraki nesillere iyi ve yaşanılır bir 
dünya bırakmak insanların elindedir. Yeter ki benlik ve bencillikle 
dünyayı kendimize ait görmek ve onu istediğimiz gibi kullanma 
hakkına sahip olduğumuzu düşünmek hatasından kurtulalım. 


İçinde bulunduğumuz ortamın, çevrenin, yeryüzünün yaşa- 
nılabilir olması elbette insanın onu nasıl algıladığına ve buna göre 
ona nasıl davrandığına bağlıdır. Şüphesiz bunun için insanın ken- 
di iç çevresinde, ruh âlemindeki kirlilikten kurtulması ve kendisi 
dışında olanları da sevmeye başlaması gerekir. Başkalarını se- 
vebilen, bütün canlılara karşı sevgi ve şefkat besleyen insanların 
bilerek onlara zarar vermesi düşünülemez. 


Tam aksine onların varlığını korumaya, hayatlarının devamı 
için gerekli şartları oluşturmaya, muhafaza etmeye çalışırlar. Bu, 
birçok sorun ortaya çıktıktan sonra, kendi hayatlarının da zarar 
göreceğini görerek alınan tedbirlerden farklı bir durumdur. Her 
hâlükârda yaratanı ve O'nun yarattıklarını sevmekten kaynakla- 
nır, sahici, kalıcı bir durumdur. 


Tabiatı kullanırken yaptığımız müdahaleler hiç göze çarp- 
maz, fakat zaman içerisinde sonucu ortaya çıkan bir birikime yol 
açar. Her insanın sağlıklı bir ortamda ve çevrede yaşama hakkı- 
na sahip olduğunu da düşünürsek, tabiat ile irtibatımızda daha 
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dikkatli hareket etmemiz gereği ortaya çıkar. Çünkü iyi bir ortamı 
insanların elinden almak haksızlıktır. Aksine insanlara yaşanabilir 
bir dünya bırakmak için gösterilecek gayret büyük bir iyiliktir, bü- 
yük bir sadakadır. Rabbimiz âyet-i kerimede mealen buyuruyor: 
“Kim zerre kadar iyilik yaparsa onu görür, kim de zerre kadar kö- 
tülük yaparsa onu görür” (Zilzâl 99/7-8). 


“Kıyametin kopacağını bilseniz elinizdeki fidanı dikiniz”'97 
buyuran bir peygamberin ümmetinin çevre felaketlerine yol açan 
davranışlar içerisinde olması asla düşünülemez. Ahirete gitme- 
den önce dünyadan başka yaşayabileceğimiz bir yer yok. Biz de, 
çocuklarımız da, torunlarımız da bu dünya üzerinde yaşayacak. 
Sahibine şükürle O'nun nimetlerini sevmek ve onlardan istifade 
ederken bile saygı göstermek gerekir. 


Rabbimiz bizleri nefislerini ve ruhlarını temizleyenlerden ve 
kendisine verilen nimetlerin kıymetini bilenlerden eylesin. Âmin. 


107 Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 13240; Buhâri, e/-Edebü"l-Müfred, nr. 479. 


İKİ DÜNYA HUZURU İSLÂM 


$A.) 


Yüce dinimiz İslam, Cenâb-ı Mevlâ'nın Cebrâil (aleyhisselâm) 
vasıtası ile son peygamber Fahr-i Kâinat Efendimiz'e (sallallahu 
aleyhi vesellem) gönderdiği en son ve mükemmel dindir. İslâm'ın 
gelmesiyle diğer dinlerin hükmü, geçerliliği sona ermiştir. 


İslâm'ın en son ve Allah Teâlâ katında yegâne muteber din 
olduğu, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen şu şekilde 
belirtilmiştir: 

“İşte bugün sizin için dininizi kemale erdirdim, üzerinizdeki ni- 
metimi tamamladım ve sizin için din olarak İslâm'ı seçtim” (Mâide 5/3). 


Cenâb-ı Mevlâmız bu âyet-i kerimeyle, kulları için seçtiği İs- 
lâm dışında başka bir din, fikir ve hayat tarzını ve ibadet şeklini 
kabul etmeyeceğini açıkça bildirmiştir. Bir başka âyet-i kerimede 
buyrulan ilâhi ferman mealen şöyledir: 

“Şüphesiz Allah katında (geçerli ve hak) din İslâm'dır” (Al-i Im- 
rân 3/19). 
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Yine bir başka âyet-i kerimede de Cenâb-ı Mevlâ mealen 
şöyle buyurmuştur: 


“Kim İslâm'dan başka bir din ararsa, bilsin ki kendisinden 
(böyle bir din) asla kabul edilmeyecektir ve o kimse ahirette zarar 
edenlerden olacaktır” (Âl-i İmran 3/85). 


Bu mukaddes din, yalnızca bir millete ve bir zamana has de- 
ğildir. Bütün insanlara ve toplumlara kıyamete kadar gerekli olan 
Allah'ın dinidir. Bütün insanlık ondan sorumludur. İnsan dünya ve 
ahiret huzurunu bu din vasıtasıyla elde edecektir. 


Cenâb-ı Mevlâ insana hayrı ya da şerri, doğruyu veya yanlışı 
tercih edecek irade kuvveti vermiş; hayırları ve şerleri, doğruları 
ve yanlışları İslâmiyet'le bildirerek hayrı ve doğruyu tercih edip 
uygulamanın yollarını göstermiştir. 


Çağlara göre hayat tarzı ne kadar değişirse değişsin, insanın 
mahiyeti ve hakikati aynı kalacağı için İslâm kıyamete kadar bâ- 
kidir. Dünya ve ahiretin tek kurtuluş reçetesidir. “Tarihin bir döne- 
minde bir topluma inmiş bir din nasıl olur da bütün çağlara hitap 
eder?” sorusunun altında bâtıl, tarihselci anlayış vardır. İnsan ilk 
yaratılışından kıyamete kadar aynıdır. İslâm da onun özelliklerine 
göre bizatihi yaratıcısı tarafından sunulmuş hayat nizamıdır. 


Hakikat nazarından bakıldığında, ilk insana vahiyle bildirilen 
mesajın ana muhtevası ile son vahyinki aynıdır. İlâhi kitapların 
ve sahifelerin isimleri farklı olsa da esası birdir. Kur'ân-ı Hakim 
dışındakilerin aslı muhafaza edilmediği için artık muhteva farklı 
görünmektedir. Dolayısıyla İslâmiyet'in hükmü her zaman ve ze- 
min için geçerlidir. Yukarıda zikrettiğimiz âyet-i kerimede mealen 
buyrulduğu üzere dinimiz tamamlanmıştır: 
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“İşte bugün sizin için dininizi kemale erdirdim, üzerinizdeki 
nimetimi tamamladım ve sizin için din olarak İslâm'ı seçtim.” 


Bu kemale eren, tamamlanan ve yüce Mevlâmız'ın razı oldu- 
ğu tek din olan İslâm'ı bize ve bütün insanlığa tebliğ eden Fahr-i 
Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) son peygamberdir. Artık 
başka peygamber gelmeyecektir. Müberra kitabımız Kur'ân-ı 
Kerim'de mealen şöyle buyrulur: 


“Muhammed içinizden hiçbir erkeğin babası değildir. O Al- 
lah'ın resülü ve peygamberlerin sonuncusudur” (Ahzâb 33/40). 


Mücella dinimiz İslâm, âlemi bir dindir; bir topluma, kavme 
değil, herkese gönderilmiştir. Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aley- 
hi vesellem) bütün insanlığın ve bütün çağların peygamberidir. Bu 
hakikat birçok âyet-i kerimede açıkça beyan edilmiştir mealen: 


“(Resülüml) Biz seni bütün insanlara müjdeleyici ve uyarıcı 
olarak gönderdik” (Sebe 34/28). 


“(Resülüml) De ki: Ey insanlar, şüphesiz ben Allah'ın hepiniz 
için gönderdiği peygamberiyim” (A'râf 7/158). 


İslâm ve İslâmi hayat insanlığa bir yük değil, ferahlık ve ko- 
laylıktır. Bu kolaylığı belki de en iyi bugünün türlü mecburiyet- 
ler altında bunalan insanları anlar. İslâm'ın her emir ve yasağın- 
da hayata anlam katan, ruhu tatmin eden bir güzellik ve lezzet 
vardır. İslâm, insanlara yapamayacakları veya yaparken zorluk 
çekecekleri vazifeler yüklememiştir. Sadece tembelliğe meyyal 
insan nefsi ve şeytanın ayartmaları zorlamaktadır. Bu hususta da 
talepkâr olanlar için Cenâb-ı Hakk'ın nice lutuf ve yardımı vardır. 


Müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de İslâm'ın kolaylık esas- 
ları mealen şu şekilde ifade edilir: 
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“Allah sizin için kolaylık göstermek diler, zorluk çıkarmak iste- 
mez” (Bakara 2/185). 


“Allah insanı, ancak gücünün yeteceği işle mükellef tutar...” 
(Bakara 2/286). 


Mücella dinimiz akla büyük önem vermiş, insanı bir robot 
gibi tanımlamamış ve mükellef olmak için akıl sahibi olmayı şart 
koşmuştur. Cenâb-ı Mevlamız, Kur'ân-ı Kerim'de bizi daima dü- 


şünmeye, akletmeye, anlamaya ve böylece doğruyu bulmaya 
teşvik eder. 


İslâm ilim dinidir; bilgiye değer vermiş, en geniş anlamıyla 
okumayı ve öğrenmeyi emretmiş, dünya ve ahiret hayatı için ge- 
rekli bilgileri öğrenmeyi her müslümana farz kılmıştır. 


İslâm, barış ve sevgi dinidir. Onun amacı insan sevgisini, in- 
san onuruna saygıyı kalplere yerleştirerek insanlığı huzur ve barış 
iklimine taşımaktır. İslâm'ın temeli olan tevhid akidesi dahi bu 
maksadın tahakkukuna hizmet eder. İnsan yalnız Rabb'ine kul 
olarak evvela özünü başka esaretlerden kurtarır. Yine insanı ta- 
hakküm altına almak isteyen kişiler ve sistemler tevhid akidesinin 
duvarına çarpar. 


İslâm aşırılık dini değildir. Bütün hükümleri akla ve insan ta- 
biatına en uygun hükümlerdir. Din adına aşırı giderek kendine 
eziyet etmek, helâl olan dünya nimetlerinden uzaklaşıp sıkıntılı 
bir hayat sürmek İslâm dininde yoktur. Allah Teâlâ'nın helâl kıl- 
dıklarının haram sayılmasını yasaklamıştır. 


İslâm'ın gayesi, ferdi ve toplumu her türlü kötülük ve fena- 
liktan sakındırmak, iyilik ve güzelliklere yöneltmek, onların dün- 
yada ve ahirette rahat ve mesut olmalarını sağlamaktır. İslâm, 
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hayvanlar ve tabii kaynaklar dâhil, bütün yeryüzüne karşı bir hak 
ve sorumluluk bilinci telkin eder. 


İslâm evladın, ailenin ve milletlerin hak ve vazifelerini öğretir. 
Her cihetten iffeti ve hayâyı emreder. Çalışmayı önerir; tembelliği, 
boş vakit geçirmeyi men eder. Ziraat ve sanatı, ticaret ve çalış- 
mayı teşvik eder. İlim ve fenne önem verir. 


İslâm, nefis terbiye ve tezkiyesiyle insanın içindeki karanlık 
tarafını dizginler. Kötü huyları bıraktırır, iyi huylarla donatır. İyi huy- 
lu, güzel ahlâklı olmayı emreder ve kötü huyları şiddetle yasaklar. 


İslâm, hangi kesimden olursa olsun, insanlar arasında net 
bir hukuk tesis eder. Böylece vahşetin yerine medeniyeti ikame 
eder. Bütün yaratılmışlara karşı şefkat ve merhameti sağlar. 


Mücella dinimiz İslâm, nihayet, insanların birbirleriyle güzel 
geçinmelerini, yardımlaşmalarını ve kardeşçe yaşamalarını sağ- 
lar. İnsanlığı bir aile olarak görür. Yoldan çıkanların dahi hidayet 
üzere olanlardan bir hakkı vardır; hakikatle tanıştırılmak... İnsan- 
ların nefsi için ömür tüketmesini değil, birbirlerine hizmet ederek 
yaşamasını ister. Dini, vatanı, mezhebi ve inanışı farklı olanların 
canlarını, mallarını ve namuslarını korumaya teşvik eder, bunlara 
saldırmayı kesinlikle yasaklar. 


Özetle, bütün üstünlükler, güzellikler İslâm'dadır. Bütün saa- 
detler, muvaffakiyetler ondadır. 


Cenâb-ı Mevlâ, bizi mesajının ruhunu anlayıp emri üzere ya- 
şayan ve iki dünyada rızasına kavuşan kullardan eylesin. Âmin. 


HANGİ AKIL? 


terg? 


İnsan ebediyet ufuklarına yürüyüşünde iki tür bilgiyle karşı 
karşıyadır. Biri hak olan yani Cenâb-ı Hak'tan peygamberler ara- 
cılığıyla ulaşmış olan, diğeri de bâtıl olan bilgidir. İnsanoğlunun 
istikametini bu iki tür bilgi belirliyor. Böylece ya müstakim oluyor 
yahut yanlış yola sapıp gazaba uğrayanlardan oluyor. 


İnsanoğlu bir bütün olarak, kendisine, hayatına neyin yön 
verdiğine baksa, doğruyla yanlışı farkeder. Fakat o unutmakla, 
aldanmakla da malul. Dünya ve süsü insanı aldatmıştır, aldatma- 
ya devam etmektedir. 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Onlara, dünya hayatı misalinin tıpkı şöyle olduğunu anlat: 
Gökten indirdiğimiz su ile yeryüzünde yetişen bitkiler birbirine ka- 
rışır ama sonunda rüzgârın savuracağı çerçöpe döner. Allah her 
şeyin üstünde kudrete sahip olandır. Mal ve oğullar dünya hayatı- 
nın süsüdür. Ama bâki kalacak yararlı işler, sevap olarak da hedef 
olarak da Rabb'inin katında daha hayırlıdır. Bir gün dağları yürü- 
türüz de yeri dümdüz görürsün. Hiçbirini bırakmaksızın diriltip bir 
araya toplarız. Dizi dizi Rabb'ine sunulduklarında onlara, 'Andol- 
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sun ki sizi ilk defa yarattığımız gibi bize geldiniz. Sizi bir yere topla- 
mak için söz vermediğimizi iddia etmiştiniz değil mi?” denir. Amel 
defteri ortaya konunca suçluların onda kayıtlı olanlardan korktuk- 
larını görürsün, “Vah bize, eyvah bizel Bu defter nasıl olmuş da kü- 
çük büyük bir şey bırakmadan hepsini saymış!' derler. İşlediklerini 
hazır bulurlar. Rabb'in kimseye haksızlık etmez” (Keht 18/45-49). 


İbret nazarıyla bakıldığında insanlık tarihinde büyük dersler 
vardır. Cenâb-ı Mevlâ tarih boyunca insanlara kendi yaşadıkları 
üzerinden nasihat etmeyi tercih etmiş, ilk insan Hz. Âdem'den 
(aleyhisselâm) itibaren salihlerin ve âsilerin kıssalarını anlatmıştır. İb- 
ret alalım diye kavimlerin nelerle ve nasıl mağrur olup aldandıkla- 
rını ve pişmanlığa sürüklendiklerini hatırlatmıştır. Ayrıca peygam- 
berleri aracılığı ile felaha götüren hüküm ve hikmetleri öğretmiştir. 


Sahabeden Said b. Müseyyeb [radıyallahu anh] rivayet ediyor: 

“Bir gün Ömer, Übey b. Kâ'b ve Ebü Hüreyre, Allah Resü- 
lü'nün (sallallahu aleyhi vesellem) huzuruna vardılar ve, 

- Ey Allah'ın resülü! İnsanların en bilgilisi kimdir, diye sordu- 
lar. Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem), 

- En akıllı olanıdır, buyurdu. 

- İnsanların en abidi kimdir, dediler. Allah Resülü /sallallahu aley- 
hi vesellem), 

- En akıllı olanıdır, buyurdu. 

- İnsanların en faziletlisi kimdir, diye sordular. Allah Resülü 
(sallallahu aleyhi vesellem) yine, 

- En akıllı olanıdır, diye cevap verdi. Bunun üzerine sahabiler, 

- Ey Allah'ın resülül Akıllı kimse mürüvvet sahibi, konuşması 
düzgün, cömert ve vakarlı kimse değil midir, dediler. 
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Bunun üzerine Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem) Şu âyet-i 
kerimeyi okudu: 
- “Doğrusu bütün bunlar dünya hayatının geçici metaı, Rabb'i- 
nin indinde ahiret ise korunan müttakiler içindir (Zuhruf 43/35). 
Ardında da şöyle buyurdu: 


- Akıllı kimse, her ne kadar insanların gözünde düşük bir se- 
viyede olsa da Allah Teâlâ'dan korkan takva sahibi kimsedir. Yani 
hem Allah'tan korkan hem de günah işlemekten, O'na isyan et- 
mekten sakınan kimsedir.” 198 


İnsanın dünya hayatını imtihan yurdu olarak görmesi ve buna 
göre akıllı davranması lazımdır. İbn Ömer'in [radıyallahu anhümâ) riva- 
yet ettiği bir hadis-i şerifte, bu hakikat Fahr-i Kâinat Efendimiz [sal- 
lallahu aleyhi vesellem] tarafından veciz bir şekilde bizlere sunulmuştur: 


“Şu üç şey vardır ki helâk edicidir; üç şey de vardır ki kurtarı- 
cıdır. Helâk ediciler şunlardır: 

ə İtaat edilen cimrilik, 

e Peşinden koşulan nefsin istekleri (hevâ), 

e Kişinin ameline güvenip kendisini kurtulmuş görmesi. 

Kurtarıcı üç şey de şunlardır: 

e Öfkeli iken de, hoşnutken de âdil davranmak, 

e Fakirken de zenginken de iktisat etmek, 

e Gizlide de açıkta da Allah'tan korkmak.”"5 

Bu hadis-i şerife dikkatle bakıldığında, helak edici şeylerden 


olan cimrilik, nefsin isteklerine yenilmek ve kibrin aynı noktada 
toplandığını çok kolay anlarız. Bu da insanın malını, isteklerini 


108 İbn Hacer el-Askalani, e/-Metalibü”l-Aliye, nr. 2844. 
109 Taberâni, e/-Mu“cemü”l-Evsat, nr. 5754; Süyüti, el-Câmiu's-Sagir, nr. 3472. 
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ve kendi değerini yanlış tanıması ve değerlendirmesiyle alakalı- 
dır. Kurtarıcı şeylerden adalet; malını, ömrünü, vaktini boşa har- 
camama (iktisat) ve Allah korkusu da kişinin kendini ve dünyayı 
tanımasıyla ilgilidir. 


Allah dostları, insanın dünya hayatına aldanmaması için sü- 
rekli olarak nefsini, amellerini kontrol etmesi gerektiğini söyle- 
mişlerdir. Nitekim öriflerden Mâlik b. Dinar (kuddise sırruhül şöyle 
buyurmuştur: 


“Kişi nefsinde, Allah korkusunun ve Allah'a karşı ümitvar ol- 
manın emarelerini gördüğü zaman sağlam bir ipe tutunmuş de- 
mektir. Allah korkusunun işareti haramlardan sakınmaktır. Ümit- 
var olmanın işareti ise kişinin ibadet ve amellerini Allah Teâlâ'nın 
emrettiği şekilde yerine getirmesidir.” 


Hikmet ehli zatlardan biri de şöyle demiştir: 


“Üzüntü, yemek yemeye engel olur. Allah korkusu da günah 
işlemeye engel olur. Allah Teâlâ'nın rahmetinden ümitvar olmak, 
ibadet etmeye kuvvet verir. Ölümü hatırdan çıkarmamak, kişiyi 
dünyanın boş şeylerine karşı zâhid kılar.” 


Ebü”l-Leys es-Semerkandi hazretleri de (rahmetullahi aleyh) Al- 
lah korkusunun kulda şu yedi şeyde belli olduğunu söyler: 


e Kişinin dilinde ortaya çıkar. Çünkü Allah Teâlâ'dan korkan 
kimse dilini yalandan, gıybetten ve fuzuli konuşmalardan uzak 
tutar. Onun dili devamlı Allah Teâlâ'nın zikriyle, Kur'an okumakla 
ve faydalı ilimleri müzakere etmekle meşgul olur. 


e Midesine sahip çıkar. Çünkü Allah Teâlâ'dan korkan kimse 
sadece helâl gıdalardan yer. Helâl yiyeceklerden de yetecek ka- 
darını yer. 
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e Gözüne sahip çıkar. Harama bakmaz. Dünyaya iştah gö- 
züyle değil, ibret gözüyle bakar. 


e Eline sahip çıkar. Elini harama uzatmaz. Onun elini uzattığı 
her şeyde Allah Teâlâ'ya bir ibadet ve itaat söz konusudur. 


e Ayaklarına dikkat eder. Allah Teâlâ'ya isyanın söz konusu 
olduğu yere gitmez. 


e Kalbine sahip çıkar. Allah'tan korkan kimse kalbinden kar- 
deşlerine düşmanlık, öfke, haset gibi hastalıkları çıkarır. Müslü- 
manlara karşı samimiyet ve şefkat gibi güzel hasletleri yerleştirir. 


e Rabb'ine itaat hususunda korku içinde olur. İbadet ve ta- 


atlerini O'nun için yapar. Amellerine riya ve nifak girebileceği en- 
dişesini taşır. 


Demek ki insanoğlunun sükünete ermesi hakikatin bilgisiyle 
tanışmasıyla, o bilgiyi hayatına aktarmasıyla ve nefsine hâkim ol- 
masıyla gerçekleşiyor. Böylece kendisiyle ve dünyayla irtibatı da 
sağlam bir zemine oturmuş oluyor. 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri sırât-ı müstakim üzere olan âlimlerden 
ve onların ilminden mahrum etmesin. Âmin. 


“MARUF”A AÇIK 
“MÜNKER”E KAPALI 


ək 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 

“Sizden, iyiye çağıran, doğruluğu emreden ve fenalıktan 
meneden bir cemaat olsun. İşte onlar kurtuluşa erişenlerdir” (Âl-i 
İmrân 3/104). 

Kendi hayatında hayra yönelip şerden sakınma mükellefi- 
yeti insanoğlu için kıyamet kopana kadar devam edecek. Fakat 
sorumluluk bununla sınırlı değil; ailemizi, mümin kardeşlerimizi 
ve gücümüz yettiğince insanları iyiliğe yönlendirmek, kötülük- 
ten alıkoymak da vazifemiz. Bu vazifeye “emir bi'l-ma'rüf nehiy 
ani”l-münker” deniliyor. 

Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyur- 
muştur: 

“Sizden biri bir kötülük gördüğünde gücü yetiyorsa eliyle dü- 
zeltsin, bunu yapamazsa diliyle düzeltsin, onu da yapamazsa hiç ol- 
mazsa kalbiyle buğzetsin. Fakat bu, imanın en zayıf mertebesidir. ”119 


110 Müslim, İmân, 22 (nr. 186); Ebü Davud, Sünnet, 250 (nr. 1142). 
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Bu hadis-i şerif her müslümanın “münker”e yani yanlışa karşı 
tavrını net bir şekilde belirliyor. Buna göre müslüman kişi, her 
daim münkerin karşısında olmalıdır. Bu duruşu emreden pek çok 
âyet-i kerime ve hadis-i şerif vardır. 


Peki, münker ya da yanlış nedir? 


Büyük alimlerimizden Seyyid Şerif el-Cürcâni (rahmetullahi aleyh) 
et-Ta'rifât adlı eserinde münkeri, “içinde Allah'ın rızasının olma- 
dığı söz ve iş” olarak tarif ediyor. “Münker”in zıddı ise “maruf”- 
tur. Bu da Allah'ın rızasına uygun söz, iş ve durum demektir. Kul 
ancak marufa tutunarak ve münkerden de sakınarak ilahi rızayı 
kazanma istikametine girmiş olur. 


Marufa yönelmek ve yönlendirmek, münkerden sakınmak ve 
sakındırmak, her müslümanın günlük hayatında muhatap olduğu 
iki temel hedeftir. Bu yüzden emir bi”l-ma”rüf ve nehiy ani”l-mün- 
ker yani yönlendirme ve sakındırma vazifesi bütün İslam âlim- 
lerince vâcip bir görev olarak kabul edilmiştir. Fakat bu vecibe, 
ileride izah edeceğimiz gibi belirli şartlara bağlanmıştır. 


Emir bi'l-ma'rüf ve nehiy ani”l-münkeri hayatımıza yayabil- 
mek için alimlerimiz nasihat halinin devamlılığını ve dinleyen ku- 
lağın açık olmasını ön şart olarak belirlemişlerdir. Nasihat, sürekli 
hak olanı söylemek için lazımken, dinleme kulağı da söylenenle- 
re kulak vermek, samimiyet için gereklidir. Nitekim Seyyid Şerif 
el-Cürcâni (rahmetullahi aleyh) nasihati “içinde doğruluk olana ça- 
ğırmak ve içinde fesat olanı da engellemek” olarak tarif etmiştir. 
Bu tarife göre nasihat sadece öğüt vermek değil, aynı zamanda 
yanlış olanı engellemek demek oluyor. 


Yukarıda zikrettiğimiz meşhur hadis-i şerifte, müslümanın 
münker karşısında alacağı tavır üç derecede sıralanmıştır. 
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İlki kişinin “gücü yettiği takdirde eliyle düzeltmesi”dir. Yani bil- 
fiil müdahale etmesidir. Sahih-i Müslim'i şerheden âlimlerden olan 
Muhammed b. Halife el-Veştâni (rahmetullahi aleyh) eserinde “gücü 
yettiği takdirde eliyle düzeltme" hususunu şöyle izah ediyor: 


“İyiliği emretmek, kötülüğü engellemek İslâm'ın direkleridir, 
bu görev vöciptir ve icma ile sabittir. Buna Rafiziler haricinde mu- 
halefet eden olmamıştır. Bu yolda çabalayan kişi sadece Allah rı- 
zasına itibar etmeli; ne yöneticiden korkmalı ne de arkadaşından 
çekinmelidir. Gerçek dost, dünyasını harap etse bile, arkadaşının 
ahiretini mamur kılan kişidir. Düşman ise dünyasını mamur kılsa 
da arkadaşının ahiretini harap edendir.” 


Bu izahlardan anlaşılacağı gibi, münkeri engellemeden mak- 
sat, özelde müslüman kardeşini kurtarmak, genelde ise toplum 
düzenini korumaktır. Çünkü kötülüğün yayılmasını engellemek 
İslâm'ın temel kaidelerindendir. Nitekim insanlara yahut tabiata, 
maddi manevi zarar veren her türlü iş yasaklanmıştır. Bu yasak, 
dünya ve ahiret maslahatı içindir. Bu maslahatın sağlanması 
için de bütün müslümanlar bizzat görevli ve mükelleftir. Fakat 
bu mükelleflik herkesin istediği gibi, keyfince uygulayacağı bir 
şey değildir. Bunun bir sınırı, ölçüsü ve âdabı vardır. Bunların en 
başında, kişinin keyfi olarak her şeye müdahale etmemesi gelir. 
Âlimlerimiz bu hususta da ölçüyü şöyle belirlemişlerdir: 


“İyiliği emredip kötülüğü nehyetmenin şartı bilgi sahibi ol- 
maktır. Sonra ise namaz ve zina gibi hükmü sabit konular gelir.” 


Yani müdahale edilecek işin doğruluğu ve yanlışlığı net ve 
kesin olmalıdır. Ayrıca ehil olan olmayan herkesin gelişi güzel 
emir bi'l-ma'rüf ve nehiy ani'l-münker yapmaya kalkması birçok 
fitneye, huzursuzluğa sebep olacaktır. Özellikle “gücü yettiği tak- 
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dirde eliyle düzeltme” hususu toplum içinde ancak vazifelilerin 
yapabileceği bir husustur. 


Bir mümin ancak sorumluluğu altındaki kişiler üzerinde bu 
ölçüyü uygulayabilir. Bu durumda da âlimlerimiz her daim yu- 
muşak sözlü olmayı, doğruyu sevdirerek yanlıştan uzak tutmayı 
tavsiye etmişler ve uygulamışlardır. Özellikle şerden sakındırmak 
için en güzel yolun irşad olduğunu, yani doğruyu göstermek ve 
öğretmek olduğunu söylemişlerdir. 


Hadis-i şerifteki ikinci tavır olan “gücü yetmediği takdirde 
diliyle düzeltmesi” ifadesini İmam Veştâni [rahmetullahi aleyh) şöyle 
izah ediyor: 


“Müdahalede bulunmak için kişinin, işin doğru halini bilmesi 
gerekir. Eğer elle değiştirmekten, düzeltmekten korkuyorsa sözle 
uyarmalı, nasihat etmelidir. Cahil kimseye ve zulmünden korku- 

lan zalime karşı mülayim bir şekilde uyarı yapılmalıdır. Çünkü bu 
daha etkili olur. Bu yüzden uyaran kişinin salah ehli, yani kendi 
halinin düzgün olması tavsiye olunmuştur. Zira böyle bir kişinin 
uyarısı daha faydalı olur.” 


Hüccetülislam İmam Gazâli de (rahmetullahi aleyh) emir bi”l- 


ma'rüf ve nehiy ani'l-münker yapacak kişinin şu güzel hasletlerle 
süslenmesi gerektiğini söyler: 


“Lutuf ve incelik sahibi olmalı, yumuşak sözle nasihate baş- 
lamalıdır. Şiddetle, üstünlük taslayarak olmaz. Çünkü bu hal, gü- 


nahın çağrısını güçlendirir. Âsi kişiyi münkere sevkeder ve bu da 
ona eziyet olur.” 


Hadis-i şerifteki üçüncü tavır olan “en azından kalpte buğzun 
var olması” mümini teyakkuz halinde tutmak içindir. Böylece mü- 
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min Allah”ın rızasının olmadığı şeylerden kendisini uzak tutmuş 
olur. Nitekim bir başka hadis-i şerif “Allah için sevmeyi, Allah için 
buğzetmeyi” emreder. Neticede müminin her hâlükârda iyinin, 
doğrunun yanında olması, bu haldeki kişi ve işleri desteklemesi, 
daima doğruyu söylemesi lazımdır. Aynı şekilde, Allah Teâlâ'nın 
yasak kıldığı şeyleri elinden geldiğince engellemesi, insanları 
uyarması, -hiçbirini yapamıyorsa- en azından kendi nefsini uzak 
tutması imanı için gereklidir. 


Müslümanlık Hak ve hakikatten yana olmaktan ibarettir. Bü- 
tün müslümanlar bir diğerinin iyiliğini istemelidir. Birbirlerini irşa- 
da çalışmalıdır. Bunun güzel bir vazife olduğunu bilmeli, bu va- 
zifeyi yapanlara da teşekkür etmelidir. Çünkü iyiliğe yönlendiren, 
kötülüğü engellemeye çalışanlar, insanların hem dünya hem de 
ahiret menfaati için çabalamaktadır. 


Bu durumda irşad ile meşgul olanları, hayrı söyleyip şerden 
uzak durmak gerektiğini hatırlatanları büyük bir nimet bilmek la- 
zımdır. Zira zaman âhir zamandır. Bu zor zamanda Allah rızası için 
istikametimizi hatırlatanlar bize en büyük iyiliği yapmaktadırlar. 


Son olarak, emir bi”l-ma“rüf ve nehiy ani”l-münker sadece ve 
sadece Allah rızası için yapılmalıdır. Zaten ancak böyle olursa te- 
sirli olur, toplumu fitneye sevketmez, kalplere tesir eder. Aksi tak- 
dirde yapılan iş riya ile, şahsi menfaat, itibar vs. ile bulanır. Hakk”a 
ve hayra açılan kapı olmak bir yana, bir engellemeye dönüşür. 


Cenab-ı Mevla bizi hakkı hak bilip hakka ittiba edenlerden, 
batılı da batil bilip ondan sakınanlardan eylesin. Daima hak olanı 
her şeyin üstünde tutmayı, her işimizde hak ve hakikate dayan- 
mayı nasip eylesin. Amin. 


AKIL ve İBRET 


25—— 


Cenab-ı Mevla”nın insana bahşettiği en büyük nimetlerden 
biri de akıldır. Akıl sayesinde varlıklar ve olaylar arasında alaka 
kurabilir, tecrübe ettiğimiz şeylerden bir neticeye varabiliriz. Diğer 
bütün nimetler gibi akıl cevheri de boşuna verilmemiştir. Aklımız 
sayesinde iyiyi kötüyü, doğruyu yanlışı bilir, cüz'i irademizi iyi ve 
doğrudan yana kullanırız. Yine akıl sayesinde hatalarımızdan dön- 
me, doğruyu bulma ve hayırlı istikamete yönelme imkânı buluruz. 


İnsanoğlunun evvel emirde aklını kullanması gereken husus, 
Allah Teâlâ'yı bulmak ve O'nun bildirdiklerine tâbi olmaktır. Mü- 
berra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen şöyle buyrulmuştur: 


“Göklerin ve yerin yaratılışında, gece ile gündüzün birbiri ar- 


dınca gelmesinde, akıl sahipleri için şüphesiz deliller vardır” (Al-i 
İmran 3/190). 


Yer ve göklerde görülen ve görülmeyen, canlı cansız her var- 
lığın var oluşunda ve hareketinde, ölemlerin Rabb”inin sayısız te- 
cellisi ve hikmeti vardır. Bütün varlıklar O”nun birliğine, yüceliğine 
ve sonsuz kudretine işaret eden açık delillerdir. Kur'ân-ı Kerim bu 
işaret ve deliller üzerinde düşünmeyi emreder ve mealen, “Buy- 
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ruğu ile göğün ve yerin ayakta durması, O'nun varlığının alamet- 
lerindendir” (Rüm 30/25) buyurur. 


Cenab-ı Mevla bize akıl vermiş fakat bu aklın kabiliyetini de 
belli bir yerde tutmuş, sınırlamıştır. Dolayısıyla bilim ve teknolo- 
jide hangi seviyeye ulaşırsak ulaşalım, her şeyin aslını ve haki- 
katini idrak edemeyiz. Dünyaya niçin ve nereden geldik, nereye 
gideceğiz, hayatiyetin sırrı nedir, sonsuzluk nasıldır gibi sorular 
aklın idrak alanının dışındadır. 


Allah Teâlâ bizlere kâinat üzerinde tefekkür etmeyi emreder- 
ken, yaratılışın bin bir rengi ve ihtişamı karşısında acziyetimizi 
farketmeyi, asıl kudret sahibine yönelmemizi murat etmektedir. 
Bu yüzden Kur'ân-ı Hakim”de yağmurun yağmasına, devenin ya 
da sivrisineğin yaratılışına ibret nazarıyla bakmamız istenir. Böy- 
lece alıştığımız için farkedemediğimiz, küçük ya da basit gördü- 
ğümüz için önemsemediğimiz varlıkların da ne harika bir sanatla 
yaratıldığını anlamamızı ister. 


İnsanın üzerinde düşünüp ibret alacağı hadiselerden biri de 
ölümdür. Cenab-ı Mevla bir tefekkür vesilesi olarak müberra kita- 
bımız Kur'ân-ı Kerim'de ölümü sıkça zikretmektedir. 


Ömrümüz boyunca pek çok ölüme şahit olur, fakat bunlar- 
dan kendi âkıbetimize dair ders almakta gaflete düşeriz. Fakat 
en yakınımızdan biri vefat ettiği zaman ya da bir cenazenin def- 
nine katıldığımızda etkileniriz. Belki bu hikmete mebni olarak ce- 
nazenin hazırlanmasından ve defninden en yakınları sorumludur. 


İşte, “Her nefis ölümü tadacaktır” (Âl-i İmran 3/185) ilahi hükmü- 
nü hatırlamak, dünyanın fâniliği karşısında ebediyeti aramak ve 
ona göre bir hazırlığın tedarikine girişmek aklın insana sağladığı 
bir imkândır. 
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Büyük âlim ve ârif zatlardan İmam Şa'râni [kuddise sırruhül Şu 
kıssayı nakleder: 


“Bir defasında Amr b. Zer (rahmetullahi aleyh), kimsenin katılmak 
istemediği bir günahkârın cenazesine katılır. Adamı kabre koy- 
dukları vakit Amr b. Zer (rahmetullahi aleyh) onun için şöyle der: 


- Allah Teâlâ sana merhamet etsin. Sen tevhid üzere, imanla 
ruhunu teslim ettin. İnsanlar her ne kadar aleyhine konuşsa da 
sen yüzünü toprağa sürdün. Muhakkak sen çok günahkâr birisin, 
fakat hangimiz günah işlemiyor, hata yapmıyoruz ki? 


Amr b. Zerr'in (rahmetullahi aleyhi bu konuşması üzerine orada 
bulunanlar göz yaşlarına boğulurlar.” 


İnsanoğlunun aklını kullanıp ibret alacağı, kendi hayatı için 
dersler çıkartacağı hususlardan biri de kendisinden önce yaşa- 
mış olanların hayatlarıdır. Bu yüzden müberra kitabımız Kur'ân-ı 
Kerim'de Cenâb-ı Mevlâ eski kavim ve kimselerin kıssalarını an- 
latmış, ibret almamızı istemiştir. Fahr-i Kâinat Efendimiz de [sal- 
lallahu aleyhi vesellem] eskilere dair birçok kıssa anlatmış, böylece 
kendisi de eskilere karışacak olan bizlerin gerekli dersleri çıkar- 
mamızı istemiştir. 


Bizlere nasihat eden, menkıbeler ve kıssalar anlatan âlimleri- 
mizin maksadı da aynıdır. Gönül gözümüzü açmak, günübirlik ya- 
şayıp giderken paslanan aklımızı kullanmamızı sağlamaktır. Yanlışı 
yaşayarak tecrübe etmek büyük bir imtihandır. Sonrasında istika- 
met bulmak herkese nasip olmayabilir. Dolayısıyla başka tecrübe- 
leri okuyup dinlemek ve onlardan ibret almak akla daha muvafıktır. 


Mesela Şeyh Sa'di-i Şirâzi (kuddise sırruhüj bir kıssada biri hak 
üzere diğeri yanlışta olan iki kardeşin hayat hikâyesini anlatmış 
ve her ikisinin de âkıbetini göstermek istemiştir. Hikâye şöyle: 
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“Doğuda babası bir, annesi farklı iki kardeş yaşardı. İkisi de 
askerlikte yetenekli, kılıç ve ok kullanmada usta, iyi huylu ve bil- 
gin idiler. Bir hükümdar olan baba, oğullarının yiğit ve savaşçı 
olduğunu görünce ülkesini ikiye böldü. Yarısını birinin, yarısını da 
diğer oğlunun idaresine verdi. Böylece ölümünden sonraki taht 
kavgasını engelleyeceğini düşünmüştü. 


Oğullar kendi payıyla yetiniyordu. Servet de asker de sa- 
yılamayacak kadar çoktu. Şehzadelerden biri adaletle iş gö- 
rür, halkına sevgiyle davranırken diğerinin gözünü hırs bürüdü. 
Daha çok servet için yönetiminden sorumlu olduğu insanlara 
zulmetmeye başladı. 


Âdil olan oğul, bağış ve ihsanı âdet edinmiş, yoksul ve düş- 
künlere yardım ediyordu. Misafirhaneler, tekke ve dergâhlar, 
aşevleri ve hastaneler yaptırıyordu. Hazinesi boşalıyor, fakat hal- 
kı zenginleşiyordu. İnsanların mutluluğu için çalışıyor, bu yolda 
başarı için gece gündüz Allah Teâlâ'ya yakarıyor, şükrediyordu. 


Öteki şehzade ise taç ve tahtı için halka zulmetti. Kendi zen- 
ginliği uğruna halkından ağır vergiler topladı. Ticaret yapanların 
varlığına göz dikti. Güçsüzleri korumak bir yana, onları daha düş- 
kün hale düşürdü. Fakat aslında kimseye değil, kendine fenalık 
yapıyordu. Hırs gözünü kör ettiğinden, kötülüğünün nelere yol 
açacağını göremiyordu. Zorla topladığı vergileri kendi gücü ve 
güvenliği için kullanıyor, askerini doyurmuyordu. 


Çok geçmeden duruma itiraz eden sesler yükselmeye baş- 
ladı. Askerleri dağıldı, tüccarlar alışverişi bıraktı, çiftçiler ekin ek- 
medi, halk yoksullaştı ve nihayet kıtlık baş gösterdi. Bu durumu 
fırsat bilen düşmanları harekete geçti, ülkeye dört bir yandan sa- 
vaş açıldı. Sonuçta ülkesi talan edildi, uğruna her şeyi göze aldığı 
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tahtı yerle bir oldu. Artık halk ülkeyi terkediyordu. Ülkeyi işgal 
edenler, geride kalan halkın iyilerince şöyle alkışlandı: “Bahtiyar 
olun, zulme son verdiniz. Ülkenin sahibi âdil ve esirgeyici olandır.” 


İki kardeşten geriye birer isim kaldı. Biri iyilik, diğeri kötülükle 
anıldı.” 


Böyle nice hikâyeleri okuyor ve dinliyoruz. Kimi gerçek hikâ- 
yeler kendi aramızda ya da yanıbaşımızda cereyan ediyor. Akıl 
sahibi kişi yaşadığı, gördüğü, duyduğu hiçbir şeyin tesadüfi ol- 
madığını anlar, gerekli dersleri çıkarır. 


MÜLKÜN SAHİBİ İÇİN 


targ? 


Müberra dinimiz İslâm'ın emir ve nehiyleri aynı zamanda 
dünya hayatımızı da güzelleştirmek, huzura kavuşturmak içindir. 
Dünyayı doğru anlamak, hayata bakışımızı sağlam bir zemine 
oturtmak için iman esaslarımız birer mihenk taşıdır. Kalbi iman 
ile aydınlanmamış, geçici olanı ebediyetle irtibatlandırmamış kişi, 
dünya rüzgârlarının önünde savrulur durur. 


İbadet ve günlük hayatımızı düzenleyen ilmihal, bir hayat 
rehberi olarak bize neleri nasıl yapacağımızı öğretir. Böylece ha- 
yatımız hem Cenâb-ı Mevlâ'nın rızasına uygun hale gelir hem de 
kalbimiz huzur ve sükün bulur. Bu sayede asırlar değişir, insanlar 
değişir, fikirler değişir, fakat müslüman toplumların dünya, hayat 
ve ahlâk algıları değişmez. Zira müberra dinimizin öğrettiği gü- 
zellikler geçici ve sadece belli bir zaman dilimine has değildir. 
İtikadımız, ilmihalimiz, ahlâkımız zaman ve mekân üstü, bütün 
çağları kuşatıcı bir özelliğe sahiptir. Bu yüce fazilet ve haslet- 
ler vesilesiyle müslümanlar kendilerini, çevrelerini ve dünyanın 
meselelerini daha sağlam bir zeminde değerlendirip üzerlerine 
düşen görevi yaparlar. 


Mesela fakirlik meselesi son yüz yılın en önemli problemle- 
rindendir. Bir tarafta hızla sanayileşen ve zenginliğine zenginlik 
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katan güçler varken, diğer tarafta gittikçe fakirleşen insanlar ve 
toplumlar vardır. Şüphesiz, hiçbir dünyevi sistem bu meseleye 
çare olmayacaktır. Elbette ideolojilerin ve ekonomik sistemlerin 
vaadi refah ve adalettir. Fakat hiçbiri bunu başaramadığı gibi, 
bir toplumu görece olarak zenginleştirirken başka bir toplumu 
açlığa mahküm etmiştir. Yani refahın hem devamlılığı hem kuşa- 
tıcılığı sağlanamamıştır. 


Müberra dinimiz İslâm, elden geldiğince Allah yolunda infak 
etmeyi emreder. Demek ki çözüm de buradan başlar. Bizim ima- 
nımıza göre mülk Allah Teâlâ'nındır. Dünyevi mülke sahip kimse- 
nin mâlik oluşu asli değildir ve geçicidir. Dolayısıyla asıl Mâlik'in 
emri doğrultusunda mülkünü harcaması, infak etmesi gereklidir. 
Cenâb-ı Mevlâ Kur'ân-ı Kerim'de mealen şöyle buyuruyor: 


“Sana (Allah yolunda) ne harcayacaklarını soruyorlar. De ki: 
Maldan harcadığınız şey, ebeveyn, yakınlar, yetimler, fakirler ve 
yolcular için olmalıdır. Şüphesiz Allah yapacağınız her hayrı bilir” 
(Bakara 2/215). 


İnsanlar sanki Allah yolunda harcamayı, mallarının ellerinden 
çıkıp gitmesi, dışarıdan birine verilmesi gibi düşünüyorlar. Oysa 
Cenâb-ı Mevlâ bizi öncelikle anne babamızla, eşimiz ve çocukla- 
rımızla sorumlu tutuyor. Ondan sonra yakın akrabalarımız, kom- 
şularımız ve çevremizde muhtaç olan kimseler geliyor. 


Müslümanlar olarak Rabbimiz'in emirlerini yerine getirdikçe 
kendimizi ve çevremizi ıslah etmiş, tedavi etmiş oluruz. Çünkü 
tarin boyunca dünya üzerinde ekonomik problemler yüzünden 
birçok sosyal patlama ortaya çıkmıştır. Yanı başındaki fakiri gör- 
meyen, elindeki mülkü sadece kendisi için saklayan kişi ve top- 
lumlar, aslında hiç bilmeden kendisini hem dünyada hem de ahi- 
rette tehlikeye atmaktadır. 
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Sadaka ve Allah yolunda infakın birçok faydası vardır: 

e Öncelikle Allah Teâlâ'nın rızasına uygun iş yapılmış olur. 

e Kişinin kalbinden dünya sevgisini çıkarmasına vesile olur. 

e Aile ve akrabaya yapılan infak, aile müessesesinin sağlam 
bir şekilde devam etmesini, aradaki muhabbet ve irtibatın artma- 
sını sağlar. 

e Fakirlik dolayısıyla yaşanması muhtemel yanlışların ve 
münkerin önüne geçilmiş olur. 


Bunlardan başka Allah Teâlâ için insanlara hizmet eden, fa- 
kat maddi gücü bulunmayan kimselere sahip çıkmak da toplum 
içinde iyiliğin ayakta kalmasını sağlar. Tarih boyunca müslüman 
toplumlar böyle ayakta kalmıştır. 

Cenâb-ı Mevlâ âyet-i kerimede mealen şöyle buyuruyor: 

“(Yapacağınız hayırlar) Kendilerini Allah yoluna adamış, bu 
sebeple yeryüzünde kazanç için dolaşamayan fakirler için olsun. 
Bilmeyen kimseler, iffetlerinden dolayı onları zengin zanneder. 
Sen onları simalarından tanırsın. Çünkü onlar yüzsüzlük ederek 
istemezler. Yaptığınız her hayrı muhakkak Allah bilir” (Bakara 2/273). 


Sadaka ve infak, malı boş yere harcamak yerine, asıl sahibi 
adına yerine ulaştırmaktır. Dolayısıyla Allah için verilen sadaka 
asla boşa gitmez, gitmeyecektir. Yine Cenâb-ı Mevlâ âyet-i celi- 
lede mealen buyurmuştur: 

“Bir de akrabaya, yoksula, yolcuya hakkını ver. Gereksiz yere 
de saçıp savurma” (sra 17/26). 


Bir başka âyet-i kerimede de mealen şöyle buyrulmaktadır: 
“O halde sen, akrabaya, yoksula, yolda kalmışa hakkını ver. 


Allah'ın rızasını isteyenler için bu en iyisidir. İşte onlar kurtuluşa 
erenlerdir” (Rüm 30/38). 


EHL-i İRFAN * 317 


Allah yolunda infak, O'nun rızasını kazandıracak en büyük 
vesilelerdendir. 


Tâbiin neslinden Atâ da (rahmetullahi aleyh} Hz. İbrahim faleyhis- 
selâm) hakkında şöyle rivayet eder: 


“Halilullah İbrahim aleyhisselâm) birine ikram etmek istediği ve 
yakınında birini bulamadığı zaman, kendisiyle birlikte yemek yi- 
yecek birini bulmak için bazan 1 mil, bazan da 2 mil yol yürürdü.” 


Bizim sadaka, infak, misafir ağırlamak gibi güzel ahlakımız 
bizi de dünyayı da amellerimizi de güzelleştiren unsurlardır. Nite- 
kim Hz. Ali de [radıyallahu anh) şöyle der: 


“Benim için din kardeşlerimi bir araya toplayarak onlarla bir- 
kaç parça lokma paylaşmak, şu çarşıya çıkıp bir köle satın alıp 
onu âzat etmekten daha güzeldir.” 


Başta müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim ve en güzel örnek 
Peygamber Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) sünnet-i seniyye- 
si olmak üzere kaynaklarımız, yakınlarımıza, fakirlere, yolda kal- 
mışlara sahip çıkmamızı emreder. Bize yakışan da bu istikamet 
üzere yürümektir. 


YOL AYRIMINA GELMEDEN 


dere? 


Dünya hayatı bizlere sayılı günlerle ve bir seferliğine verilmiş- 
tir. Kendisi gibi eğlencesi ve sıkıntıları da geçicidir. Eğlencesine 
aldanmamak gerektiği gibi, sıkıntılarını ve zorluklarını da gözü- 
müzde çok büyütmememiz lazımdır. Çünkü dünya imtihan yeri- 
dir ve asıl safa ya da cefa ahirette karşımıza çıkacaktır. 


Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Şüphesiz o gün cennetlikler nimetler içinde safa ile meş- 
guldürler. Onlar ve eşleri gölgeler altında tahtlara yaslanmış va- 
ziyette otururlar. Orada onlar için her çeşit meyve vardır. Onlar 
için istedikleri her şey mevcuttur. Onlara çok merhametli Rab'den 
söz olarak bir selâm vardır. (Allah şöyle buyurur:) “Ey günahkârlar, 
bugün siz ise bir tarafa ayrılın!” (Yâsin 36/55-59). 


Tefsir âlimlerimiz, “Şüphesiz o gün cennetlikler nimetler için- 
de safa ile meşguldürler” ve, “Onlara çok merhametli Rab'den 
söz olarak bir selâm vardır” mealindeki âyet-i kerimeleri şöyle 
açıklamışlardır: 
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“Bu öyle bir meşguliyet ki görkeminin ve güzelliğinin büyük- 
lüğü tarif edilemez. Onların istediği şeylerin en mühimi, kendi- 
lerine Rahim olan Rab”den, arada vasıta olmadan söylenecek 
“selâm” sözüdür. Bu selâm onlara, kendilerini ileri derecede yü- 
celtmek için söylenmektedir ve o, Cenab-ı Hakk”ın cemaline ila- 
ve olarak temenni ettikleri en son şeydir. İlahi rahmetin gereği ise 
onları bu halde devamlı tutmaktır.” 


Cenâb-ı Mevlâ, yukarıdaki âyet-i kerimelerin sonuncusunda 
ilâhi rahmetten uzaklaştırılan ve perdelenen kimselerden bahse- 
derek mealen şöyle buyurmuştur: 


“Ey günahkârlar, bugün siz bir tarafa ayrılın!” Yani ey inkârcı- 
lar, bugün sizler müminlerden ayrılıp ayrı bir yerde durun! 


Âlimlerimiz, kâfirlere bu hitabın müminler haşredilip cennete 
sevkedildikleri anda yapılacağını söylemişlerdir. Katâde (rahme- 
tullahi aleyh) Şöyle buyurur: “Onlara, “Bütün hayırlardan uzaklaşın’ 
denir ve her türlü hayırdan uzaklaştırılırlar.” 


Dahhak da (rahmetullahi aleyh) şöyle der: “Her kâfir için ateşten 
bir ev vardır. Kâfir sürekli bu evin içinde olur; kendisi ebediyen 
kimseyi görmediği gibi, kimse de onu görmez.” 


Büyük müfessir İbn Acibe de (rahmetullahi aleyh), yukarıdaki 
âyet-i kerimeleri tasavvufi tefsirinde şöyle açıklar: 


“Bugün dünyada, Allah'ın veli kulları için acilen ikram edilen 
marifet cennetine girmiş ârif zatlar, büyük bir meşguliyet için- 
dedirler. Sen onları sadece Allah ile meşgul bir halde bulursun. 
Onların bu meşguliyetleri müşahede, Hak ile kelâm, münâcât ve 
gizli sohbet mahallinde gerçekleşen müşahede, hakikati gör- 
me, tefekkür etme ve ibret alma arasında değişir. Onların bütün 
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vakitleri isyan ve gafletten korunmuştur, bütün hareket ve işleri 
ihlasla yapılmaktadır. Onlar dünyadan ve dünya ehlinden gönül- 
lerini çekmişlerdir. Onlar ve onlara tutunanlar, rıza gölgesinde ve 
teslimiyet serinliğinin içinde yol almakta ve yüce sevgilinin zatını 
müşahede içinde keyfetmektedirler.” 


Cenâb-ı Mevlâ'nın müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de verdi- 
ği müjdeler, müminlere istikamet üzere olduklarını, sıkıntılara karşı 
sabırlı olmanın müköfatının cennet olduğunu buyurduktan sonra 
inkârcılara, şeytanın yolunu tutanlara mealen şöyle seslenir: 


“Ey âdemoğulları! Ben size, “Şeytana tapmayın, çünkü o si- 
zin apaçık bir düşmanınızdır, bana kulluk edin, doğru yol budur” 
diye emretmedim mi? Şeytan sizden nice nesilleri saptırdı. Hiç 
aklınızı kullanmıyor muydunuz? İşte size vaat edilen cehennem 
budur! İnkârınız sebebiyle bugün girin oraya! O gün onların ağız- 
larını mühürleriz, yaptıklarını bize elleri anlatır, ayakları da şahitlik 
eder” (Yasin 36/60-65). 


Tefsir âlimlerimiz Cenâb-ı Hakk'ın, “Ey âdemoğulları! Ben 
size, 'Şeytana tapmayın, çünkü o sizin apaçık bir düşmanınız- 
dır; bana kulluk edin, doğru yol budur' diye emretmedim mi?” 
mealindeki fermanını, kıyamet günü kâfirleri azarlamak olarak 
açıklamışlardır. Ayrıca Allah Teâlâ'nın kullarına verdiği bu emir, ya 
peygamberleri vasıtasıyla olmuştur ya da, “Ben sizin Rabb”iniz 
değil miyim?” (raf 7/172) buyrulduğu gün, kölü belada gerçekleş- 
miştir, demişlerdir. Yahut bu, onların önüne konan akli delillerle 
ve onlara Allah Teâlâ'ya ibadeti emreden, kendilerini başkasına 
ibadetten sakındıran nakli delillerle verilmiş bir emirdir. 


Âlimlerimiz “şeytana tapmayın” emrini de şöyle açıklamışlar- 


dır: Şeytana tapmak, insana verdiği vesveselerde ve güzel gös- 
terdiği kötü işlerde ona itaat etmektir. 
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Yani âyet-i kerimede şu denilmektedir: Biz size, “Şeytana 
itaat etmeyin, benim birliğime iman ve bana itaat edin, işte doğru 
yol budur” diye emrettik. Allah”ın size emrettiği şeytana isyan ve 
Rahmân'a itaat yolu en doğru yoldur. Bu yol son derece istika- 
metlidir, daha doğru ve sağlam bir yol yoktur. 


“Şeytan sizden nice nesilleri saptırdı” mealindeki öyet-i ke- 
rime ise şöyle açıklanmıştır: Şeytan pek çok toplumu, başkasını 
Allah Teâlâ'ya ortak koşturarak O'nun doğru yolundan uzaklaş- 
tırdı. Devamında, “Hiç aklınızı kullanmıyor muydunuz?” buyurul- 
ması ise, Allah Teâlâ'nın onları, kendilerine verilen akıldan fayda- 
lanmadıkları için kınamasıdır. Çünkü onlar, akıllarını kendilerine 
zarar veren işlerde, nefsani hazlarını ve yanlış isteklerini yerine 
getirmekte kullandılar. Onlara denir ki: “İşte size vaat edilen ce- 
hennem budur. İnkâr etmeniz sebebiyle bugün girin oraya!” Yani 
küfrünüz ve âlemlerin Rabb'ini, O'nun yolunu inkâr etmeniz se- 
bebiyle cehenneme girin ve içinde yanın. 


“O gün onların ağızlarını mühürleriz.” Yani onları konuşmaktan 
menederiz. Yaptıklarını bize elleri anlatır, ayakları da şahitlik eder. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyur- 
muştur: 


“Kul kıyamet günü, “Ey Rabbim, Sen beni zulümden koruma- 
dın mı?” der. Allah Teâlâ, “Evet, korudum” buyurur. Bunun üzerine 
kul, “Ben kendime kendimden başka bir şahidi kabul etmiyorum” 
der. Allah Teâlâ, “Bugün şahit olarak sana nefsin ve kirâmen katibin 
yeter” buyurur. Bunun üzerine ağzı mühürlenir ve âzalarına, “Konu- 
şun!’ denir. Azaları da kulun yapıp ettiklerini söylerler. Sonra ağzı 
açılıp konuşmasına müsaade edilir. O zaman kul âzalarına hitaben, 
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“Rahmetten uzak olasınız, yazıklar olsun sizel Ben sizi savunmak 
için çırpınıyorum, siz ise aleyhime şahitlik ediyorsunuz!” der.” 


Cenab-ı Mevla bizleri emrine uyup sakındırdıklarından uzak 
duran kullarından eylesin. Dosdoğru yolun rehber ve yolcuların- 
dan ayırmasın. Amin. 


111 Müslim, Zühd, 1 (nr. 7629); Nesâi, es-Sünenü'/-Kübrâ, nr. 11653. 


SON KİTAP, SON MUCİZE 


Terg? 


Milyarlarca insanı barındıran, hayatın binbir rengini sinesinde 
taşıyan dünyamız, kâinatın içerisinde nokta kadar küçük bir yer 
işgal eder. Büyüklüğünü hayalimize dahi sığdıramadığımız kâina- 
tın içinde insanoğlu da maddi ölçülerle bir nokta dahi olamaya- 
cak kadar küçük. 


Fakat bu akla hayale sığmayan kâinatın ve bilemediğimiz 
nice âlemlerin yaratıcısı olan Rabbimiz, bütün varlıkları insan için 
yarattığını, yerlerde göklerde ne varsa hepsini insanın hizmetine 
verdiğini beyan etmektedir. 


Hz. Ali'in (radıyallahu anh), “Sen kendini basit bir cisimcik say- 
san da en muazzam âlemi taşıyorsun şahsında” diye hitap ettiği 
insanoğlu, kendi varlık şuurundan hareketle çevresini tanımakta, 
yine kendinden, diğer yaratılmışlardan yola çıkarak Hâlik-ı Zül- 
celâl'in varlığına ulaşabilmektedir. Karşısına çıkan iç ve dış en- 
gellerle mücadele edip madde perdesinin arkasına intikal edebil- 
mekte, Rabb'ine kavuşabilmektedir. 


Müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de göklerde ve yerde bu- 
lunan varlıkların Allah Teâlâ'ya secde ettiği beyan edilir. Melekler 
şuurlu olmakla birlikte iyilik ve kötülük arasında tercih yapma öz- 
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gürlüğüne sahip değildir. İnsanoğlu selim bir yaratılışa sahip ol- 
makla birlikte iyiliğe de kötülüğe de temayülü bulunan, her ikisini 
de işlemeye gücü yeten bir varlıktır. 


Allah Teâlâ'nın varlığına ulaşmada insana aklı yardımcı olsa 
da, Rabb'i ile arasındaki hukuku bilmede, iyiyi kötüyü tam ola- 
rak kavramada ve doğru yolun gereklerini yerine getirmede aklın 
kılavuzluğu kâfi değildir. Sonsuz kerem ve lutuf sahibi Rabbimiz 
kullarını irşad etmek, hak yolculuğunda kendisine yardımcı ol- 
mak, hakkın yaşanması ve yaşatılmasının örneklerini göstermek 
üzere elçilerini, peygamberleri göndermiştir. 


İlâhi kanun öyle tecelli etmiştir ki peygamberler yine insan- 
lar arasından, insan neslinden seçilmiştir. Aklını kullanmak iste- 
meyen, ruhun yüceliş mücadelesinden kaçınan insanlar ise, ilâhi 
elçilerin melek olmasının, en azından görebilecekleri meleklerin 
onlara gelip gitmesinin gerektiğini öne sürmüşlerdir. Böylece on- 
lar ilâhi kanunun bozulmasını talep ediyor, kendi iradelerini kul- 
lanmak istemiyorlardı. Oysa insan ancak kendisi gibi insan olanı 
idrak edebilir, onu örnek alabilir. 


Mukaddes kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de geçmiş peygam- 
berlerin ümmetlerine gösterdikleri mucizelerden çeşitli misaller 
zikredilmiştir. Bunlar duyularla idrak edilen mucizelerdi. Bazıları 
Fahr-i Alem”den de [sallallahu aleyhi vesellem] aynı mahiyette muci- 
zeler talep etmişlerdir. Bunlar vicdanlarının sesine kulaklarını tı- 
kayanlar, akıllarını kullanmak istemeyen, basiret ve tefekkür dini 
olan İslâmiyet'in mahiyetini anlamayanlardı. 


Cenab-ı Hak tarafından tabiata tevdi edilerek onun işleyişini 
sağlayan kanunları aşan ve duyu organları tarafından idrak edile- 
bilen mucizeler sadece vuku buldukları sırada, ona şahit olanlar 
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tarafından idrak edilebilir. Bu nevi mucizeler orada bulunmayan- 
lara ve sonraki nesillere ancak rivayet yoluyla aktarılabilir. Geç- 
miş peygamberlerin bu tür mucizeleri diğer mukaddes kitaplar 
tahrif edildiklerinden ve hükümleri kaldırıldığından dolayı ancak 
Kur'ân-ı Kerim ile ispat edilebilir. 


İlâhi bir hikmet olmalı ki Kur'ân-ı Kerim'in tebliğcisi Fahr-i 
Âlem'in [sallallahu aleyhi vesellem) bu tür mucizeleri Kur'an'da yer al- 
mamış, hadis ve siyer kitaplarında rivayet edilmiştir. Bu durum 
hem maddi mucize isteyenlere karşı Kur'ân-ı Kerim'in benimse- 
diği üsluba, hem de Fahr-i Alem in [sallallahu aleyhi vesellem) nübüvvet 
özelliğine münasip düşmektedir. Zira Fahr-i Kâinat (sallallahu aleyhi 
vesellem) son peygamber olarak gönderilmiştir. Onun nübüwetini 
ispat edebilecek mucize, insanlığın kıyamete dek fikri ilerleyişi- 
ne paralel olarak aklını kullanmak ve vicdanının sesini dinlemek 
isteyecek her devrin insanına hitap edebilmelidir. İşte bu mucize 
Kur'ân-ı Kerim'dir. Kur'ân-ı Kerim'in beşeri değil ilâhi bir kelâm 
olduğu akıl yoluyla idrak olunan bir gerçektir. 


Kur'ân-ı Azimüşşan nurdur, hidayettir. İnsanları aydınlığa çı- 
karır, doğru yolu gösterir. Hiç şüphe yoktur ki dünya ve ahiret 
saadetinin rehberidir. En büyük nimet olan imana davet eder, 
dosdoğru olan din yoluna irşad eder. Böylece insanlığı dünyada 
rahata ve saadete, ahirette de ebedi nimete kavuşturur. 


Kur'ân-ı Kerim bu gayenin gerçekleşmesi için evvela şirki 
yıkmış, kökünü kazımıştır. Tevhid dinini gerçek manasıyla yaymış 
ve yerleştirmiştir. İslâm'ın nuru bütün kâinatı aydınlatmış, insanlı- 
ğı şirkin, cehaletin, dalâletin bataklığından kurtarmıştır. 
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Mücella kitabımız, insanın kul olarak yaratıcısına karşı vazife- 
lerini tanıttığı gibi, toplumda bir birey olarak da insanların birbir- 
lerine karşı vazifelerini öğretmiştir. İnsanlar arasına hakiki hürriyet 
ve eşitliği getirmiştir. Ferdin ferde taarruzunu, tecavüzünü yasak 
etmiş, ırk ayrılıklarını ortadan kaldırarak kimsenin kavminden do- 
layı farkı olmadığını, üstünlüğün sadece takvayla olduğunu bildir- 
miştir. Kul hakkı adı verilen insan haklarına riayet etmeyi emret- 
miş, alışverişte dürüst olmayı öğretmiştir. Haksızlığın, hilekârlığın 
cezasının çok ağır olduğunu beyan etmiştir. Fert, toplum, insanlık 
bakımından iyi, güzel, faydalı olanları emretmiş, kötü, çirkin ve za- 
rarlı şeyleri de yasaklamıştır. Toplum nizamının en iyi şekilde yürü- 
mesi için fertlerin ve cemiyetin riayet etmesi gereken en sağlam 
düsturları koymuş, güzel ahlâklı, faziletli bir cemiyeti kurmuştur. 


Her yeninin eskidiği, her tazenin sararıp renk attığı şu dün- 
yada, her zaman aslı üzere kalabilen bir şey varsa o da Kur'ân-ı 
Kerim'dir. O indiği günden beri onca muhalif rüzgâra, yer yer 
sertleşen, değişen şartlara rağmen hep orijinalliğini koruyup se- 
mavi kalabilmiş tek kitaptır. 


Bunun içindir ki Kur'ân-ı Kerim ne zaman ihlâslı sinelerden 
yükselse, ruhlarımızda âdeta semadan henüz inmiş bir ilâhi ik- 
ram hissi verir. Onun sesinin duyulduğu her yerde diğer bütün 
sözler birer boş gürültüye dönüşür. Onun bayrağının dalgalan- 
dığı burçlarda inananların ruhlarına ışık, şeytanların başlarına 
da taşlar yağar. 


Rabb-i Zişan, iki cihan saadetini onun rehberliğine bağlamış- 
tır. Bu rehbere başvurulmadan katiyen hedefe ulaşılamaz. Onun 
vesayetine sığınmayan yolcular dökülür, yollarda kalır. Arkasına 
aldıklarını, şaşırtmadan, yanıltmadan maksada ulaştıran en son, 
en mükemmel söz odur. Onu iç dünyalarının derinlerinde, sine- 
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lerinde duyanlar, duyulması gereken her şeyi duyup hissetmiş 
olurlar. Onu tam manasıyla tadanların sesleri her zaman melek- 
lerin sesleriyle iç içedir. 


Kur'ân-ı Hakim'in yeryüzünü şereflendireceği güne kadar 
gelmiş bütün peygamberler kendi çağını aydınlatacak çerağını 
onun ışık kaynağından tutuşturmuştur. Kur'ân-ı Mübin'in göl- 
gesinin gezindiği en karanlık devirler bile birer altın çağ haline 
gelmiştir. Aslını duyup yaşayanların dönemleri ise cennet sabah- 
larından farksızdır. 


Kur'ân-ı Kerim'i tam duyabilmiş bir sinenin ilhamları karşısın- 
da koca deryalar damla misali kalır. Onun nuruyla aydınlanmış bir 
dimağ yanında güneş bir mum ışığına dönüşür. Onun gönülleri- 
mizde duyulan nefesi canlarımıza can katar ve yaratılışın, âlem- 
lerin hakikati onunla aydınlanır. Onun soluklarının duyulduğu en 
ücra yerler bile İsrâfil'den faleyhisselam) sür sesi almış gibi dirilir. 


Kur'ân-ı Hakim'in indirildiği zamanda sahabe unvanıyla öyle 
bir nesil yetişmiştir ki bu nesil Allah katında çok üstün derecele- 
re ulaşmıştır. Bu mübarek nesil, Ku'ran'ın bereketli ikliminde olgun 
başaklar gibi boy vermiş âşık bir cemaattir. Kur'an'a gönül veren, 
onun emir ve yasaklarıyla yoğrulup şekillenen bu insanlar müşkülle- 
ri halletmiş, ölü ruhlara ebedi varoluşun yollarını açmış, arzın şeklini 
değiştirmiş, insanoğluna yeniden insanlığını kazandırmış, ona yitir- 
diği itibarını iade etmiş; insanı insan-ı kâmil olmaya yönlendirmiştir. 


Rabbim bizleri de Kur'ân-ı Mübin'i hakkıyla anlayan ve emir- 
lerini hakkıyla yaşayan, yasaklarından hakkıyla sakınan salih kul- 
larından eylesin. Âmin. 


Rabbimiz'in tevfik ve inâyetiyle... 


ŞE İZ. TTN 
BEŞİNCİ BÖLÜM 
BİRLİK RUHU 
ei 1. > <<: amm A 


MÜSLÜMANCA BERABERLİK 


İY)? 


Mücella dinimiz İslam”ın biz müslümanlara telkin ettiği ahlak, 
hayatımızın güzelleşip insanca yaşanabilir bir şekil alması içindir. 
Ancak bu ahlakla müslümanın dinini yaşaması ve ahiretine iyi 
bir hazırlık yapabilmesi mümkün olur. Müslüman olmayanların da 
İslam hakkında doğru bilgi edinebilmeleri bir açıdan müslüman- 
ların bu ahlaka sahip çıkmalarıyla kolaylaşır. 


Dinimiz dünyanın fani olduğunu, geçiciliğini bildirmiştir. Kal- 
bini tamamen ona bağlayıp ahiretin unutulmasını istemez. Ahiret 
nimetlerinin dünya nimetlerinin çok üstünde olduğunu hatırlatır 
ve insanların o nimetlere ulaşmasını ister. Diğer yandan da dünya 
hayatının mamur edilip, kötülüğün, çirkinliğin giderilmesini, iyilik- 
lere, güzelliklere ulaşılmasını gaye olarak gösterir. 


İyiye ulaşmak, dinimiz için bütün işlerde gayedir. Savaşlar bile 
ancak bu gayeyle yapılabilir. Çünkü müslüman yıkmak yakmak 
için, yok etmek için yaşamaz. Bir lutuf olarak gördüğü var olmayı, 
yaşamayı kutsal bilir. Mutlu olmayı hiçbir kula çok görmez. Bütün 
insanlar için, bütün tabiat, dağlar taşlar için tavrı böyledir. 


Müslüman, Mevlâmız'ın insan olarak kendisine verdiği önemi 
kibirlenmeye, kendini diğerlerinin üstünde görmeye sebep ola- 
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rak görmez. Tam aksine her şeyin Allah Teâlâ'dan emanet olduğu 
gerçeğiyle titizlenir, O”nun adına hepsine sevgiyle yaklaşır. Öfkesi 
de yalnızca Allah içindir. Allah Teâlâ'nın kullarının zarardan korun- 
ması için gerektiği durumlarda müdahil de olur, sert davranır. 


Bunun dışında müslüman her zaman iyi geçimlidir. İlişkile- 
rinde iyilikle, güzellikle hareket eder. Çoluk çocuğunun, yakın- 
larının, komşularının, arkadaşlarının durumunu gözetir. Başka- 
larını anlamaya çalışır ve onların iyilikleri için ellerinden geleni 
yapar. İnsanların kusurlarına bakmaz, kusurlarını ortaya çıkar- 
maya çalışmaz. Kötü hale düşmelerini, sıkıntıya girmelerini, acı 
çekmelerini istemez. 


Şeytanın vesvesesiyle, nefsin bencilliğiyle birlikte hareket et- 
mez. Çünkü şeytan insana düşmanlık eder, ıslah olmamış bir nef- 
sin de başkalarının iyiliğini düşünmesi zordur. Başkalarını düşün- 
mek bir yana, onların iyi halde olmalarını bile istemez, haset eder. 


Fakat dünya böylesine bir bencilliğin elinde kalırsa rahat 
yüzü göremez, huzur bulamaz. Yalnızca almak, yalnızca sahip 
olmak ve başkalarını her nasıl olursa olsun uzak tutmak için ya- 
pılanlar, dünyanın dört bir yanında can yakmakta, acılara yol aç- 
maktadır. Kötülüğün böyle kol gezme imkânı bulması insanların 
birbirlerine güvenini de azaltmakta ve sonuçta iyi ve kötü herkes 
bundan etkilenmektedir. 


İnsanlar arasında güven azalırsa herkes yalnızlaşır, kalabalık- 
lar içinde tek başına yaşamak zorunda kalırız. Halbuki insan sa- 
dece nefes alan, karnını doyuran bir varlık değil. Onun duyguları 
var, manevi ihtiyaçları var. Sevgiye ihtiyaç duyar, güvene ihtiyaç 
duyar, birlikte olmaya ihtiyaç duyar. 
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İnsanların birlikte yaşaması, istenmemesine rağmen mecbur 
olduğumuz bir durum değil, aksine temel bir ihtiyacımızdır. Yüce 
Mevlâmız'ı yakın hissetmeye, O'nun bizden hoşnut olmasına ih- 
tiyaç duyduğumuz gibi, insanlarla da yakın olmaya, sevmeye, 
sevilmeye, birlikte gülüp hoş vakit geçirmeye ihtiyaç duyarız. Ya- 
ratılışımız budur. 


Mevlâmız, fıtratımıza en uygun hayatı yaşayabilmemiz için 
de din-i mübin-i İslâm ile bunu nasıl gerçekleştireceğimizi bil- 
dirmiştir. En yakınımızdaki insanlardan başlayıp bütün insanları 


hayatımızın bir parçası yapmış, hayat alanımıza, sorumluluk ala- 
nımıza dâhil etmiştir. 


Şüphesiz kimseye gücünün yetmeyeceği bir sorumluluk da 
yüklenmemiştir. Fakat insanlarla ilgili olmak, onları gözetmek zor 
değildir. Yüce kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen, “Allah'a iba- 
det edin ve O'na hiçbir şeyi ortak koşmayın. Ana babaya, akra- 
baya, yetimlere, yakın komşuya, uzak komşuya, yakın arkadaşa, 
yolcuya, elleriniz altında bulunanlara iyi davranın. Allah kendini 
beğenen ve daima böbürlenip duran kimseyi sevmez” (Nisâ 4/36) 
buyrulmaktadır. 


Burada söz konusu olan yapmacık, insanlara gösteriş olsun 
diye alakadar görünme değildir. Dinin, aklın, fikrin gereği olarak 
insanlarla kurulması gereken doğru irtibattır. Aslında kendimiz için 
iyi bir hayat düşünüyorsak, kendimize bir iyilik yapmak istiyorsak, 
insanlarla geçimimize dikkat ederiz. Ahiretteki karşılığı bir yana, iyi 
geçimli olmak, insanlara sevgiyle, saygıyla yaklaşmak, ilgilenmek, 
nihayetinde bu dünyada da kişinin kendisine iyilik olarak döner. 


Çevrenizdeki insanlar mutlu insanlar olurlarsa bu size de 
yansıyacaktır. Komşunuza, bahçesine çiçekler ekmesi için yar- 
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dımcı olursanız sizin payınıza da güzel koku düşecektir. O bah- 
çenin tarumar olmasını, pis sular altında kalmasını istersek nasi- 
bimize nasıl bir koku düşebilir? Güzel olan her davranışın sonucu 
da güzeldir. Kötülük ise yalnızca kötülüğün beslenip büyümesine 
ve nihayetinde yapana dönmesine yol açar. 


Müslüman olarak iyi olmaktan başka yollar bize kapalı. İyi 
olamıyorsak bir yerde bir sorun var demektir. Giderilmesi gerekir. 
Bir insanın, hele ki müslüman bir insanın kinle, nefretle, kıskanç- 
lıkla, kabalıkla ve nezaketsizlikle hareket etmesi düşünülemez. 
Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) bizzat güzel ahlâkı 
kemale erdirmek için gelmiştir."? Onun ümmeti edepsiz, âdapsız 
olamaz, bencillikle hareket edemez. 


Yüce kitabımızda ve Peygamber Efendimiz'in (sallallahu aleyhi 
vesellem) mübarek hadislerinde ısrarla vurgulanan, “Kardeş olun” 
emrinin üzerinde durup düşünmek gerekir. Ana babamız bir ol- 
mayan insanlarla, çok farklı kültürde, sosyal katmanlarda, dilde, 
huyda, mizaçta farklı insanlarla kardeş olmamız istenmekte- 
dir. Bu öyle bir emir ki ancak bu emir gerçekleştirildiği oranda 
dünyada işler düzelir. Huyumuz suyumuz bir olmasa da aklımız 
zekâmız bir olmasa da zengin de olsak fakir de güzel de olsak 
çirkin de ne olursak olalım, ne olurlarsa olsunlar, bu emre kayıtsız 
kalmak dünya için büyük kayıplara yol açar. Müslüman toplumla- 
rın hali göz önündedir. 


Her müslüman, hatta her insan bizim sorumluluk alanımız 
içindedir. Bir karşılığı olup olmayacağını düşünmeden kendi- 
miz için ne istiyorsak onlar için de isteriz. Burada sadece maddi 
anlamda, paraya pula bağlı bir durumdan söz etmiyoruz. İnsan 
maddeden ibaret değil. Onun manevi, duygusal yönleri de var. 


112 Mâlik, e/-Muvatta, nr. 1643; Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 9187. 


EHL-i İRFAN * 335 


Bu yüzden yapılacak kardeşlik de farklı boyutlarda olur. Bazan 
bir tatlı söz, gönül alıcı bir tavır bile tek başına bütün dünya ma- 
lından daha kıymetlidir. 


Yapmamız gereken o kadar zor bir şey değil. Başkalarının 
ne yaptığına bakmaksızın kendi yaptığımıza bakmak... Asıl olan 
kendi davranışlarımızı iyi olmasıdır. Başkalarına değer verir, ne- 
zaketle yaklaşırız. Sevinçlerine destek olur, sorunlarını, zorlukla- 
rını aşmalarında yardımcı oluruz, yalnız olmadıklarını hissettiririz. 


Kişi olarak elbette bizim de bir hayatımız var. Bir yandan 
kendi hayatımızı yaşayacağız, fakat diğer yandan bileceğiz ki bu 
hayat yalnızca bize ait değil. Hayatımız üzerinde başta Rabbimiz 
olmak üzere herkesin, her şeyin hakkı var. İnsanların, meleklerin, 
hayvanların, canlı cansız bütün varlıkların hakkı var. Bizim de on- 
lar üzerinde hakkımız var. Bu hakların korunması için gösterile- 
cek titizlik, hayatımızı daha anlamlı ve yaşanır kılacaktır. 


BİRLİK ve DİRLİK İÇİN 


0. 


Bizleri yoktan var edip, imtihan ve kendisine kulluk için dün- 
yaya gönderen Cenab-ı Mevlamız, dünya hayatının nizamını in- 
sanın eline vermiştir. Ayet-i kerimede buyrulduğu üzere, insan 
halife olarak yaratılmış, Cenâb-ı Mevlâ'nın hükümlerini ikame et- 
mek için görevlendirilmiştir. Eğer bu vazifenin önemi ve kıymeti 
bilinirse büyük bir nimettir. 


İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh), Selçuklu Sultanı Melikşah”a hi- 
taben yazdığı eserinde şöyle nasihat ediyor: 


“Ey sultan! Önce insanları idare etmenin kiymetini biliniz, 
onun tehlikelerini öğreniniz. Çünkü liderlik büyük nimettir. Eğer 
onu hakkıyla yerine getirirseniz, kendisinden sonra başka saa- 
det düşünülemeyen bir saadete ulaşırsınız. Şayet onun hakkını 
veremeyip zulümden kaçınmazsanız, kendisinden sonra ancak 
kâfirliğin olabileceği bir bedbahtlığa düşersiniz. 


Devlet idaresinin kıymet ve büyüklüğü hakkında Peygamber 
Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyurmuştur: “İdarecinin 
bir günlük adaleti, altmış yıllık nâfile ibadetten daha üstündür.” 


113 Süyüti, Camiu"l-Ehadis, nr. 14079; Aclüni, Keşfü”-Hafâ, nr. 1721. 
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Yine şöyle buyuruyor: 


“Hükmü altındakilere, ailelerine ve sorumlu oldukları kişilere 
adaletli davrananlar, Cenab-ı Hak katında, Rahman”ın yanında 
nurdan minberler üzerindedirler."'4 


Başka hadis-i şerifte de şöyle buyuruyor: 


“Kıyamet günü insanların yüce Allah”a en sevimlisi ve en ya- 
kını adaletli liderdir. O”nun en çok buğzettiği ve (dergah-ı izzetin- 
den) uzak tuttuğu kişi de zalim liderdir.””" 


İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) nasihatlerine şöyle devam ediyor: 


“Kişi için liderlik nimetinden daha büyük bir nimet yoktur. 
Onun ömrünün bir saati, başkasının ömrünün tamamı gibi kıymet- 
lidir. Bu nimetin kıymetini bilmeyip zulümle, nefsinin arzularıyla 
meşgul olanın Allah düşmanları arasında olmasından korkulur.” 


Her ne kadar dünya geçici olsa da, bizler bu cihana ahire- 
te hazırlık ve imtihan için gelmiş olsak da, dünya işlerimizin de 
huzur ve saadet içinde olması son derece önemlidir. İnsanların 
haklarını koruyan, mazlumlara sahip çıkan bir devletin olması da 
bu yüzden şarttır. Unutmayalım ki ilk müslümanlar Mekke-i Mü- 
kerreme'de dinlerini yaşayamıyorlar, ticaret yapamıyorlar, ancak 
gizlice bir araya gelebiliyorlardı. Medine-i Münevvere'ye hicret 
ettiklerinde ise İslâm hayatın her sahasına yayıldı. Müslümanlar 
Medine'de devlet oldular, saadet buldular. 


Allah Resülü”nün [sallallahu aleyhi vesellem) idaresinde herkes 
adaletin nasıl tesis edileceğini, fakirlere ve zayıflara nasıl sahip 
çıkılacağını gördü, öğrendi. Fahr-i Kâinat Efendimiz'den (sallallahu 


114 Müslim, İmâre, 5 (nr. 4825); Nesâi, Adabü"l-Kudat, 1 (nr. 5396). 
115 Tirmizi, Ahkâm, 4 (nr. 1379). 
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aleyhi vesellem) sonra gelen halifeler, genişleyen İslâm coğrafyasın- 
da insanlara devleti, yani adaleti ve saadeti götürdüler. 


Devlet aynı zamanda birlik beraberlik demektir. Devlette insan- 
ların maslahatı, huzuru vardır. Bu yüzden dinimizce tefrika, bölün- 
me, ayrılık yasaklanmış, ümmetin dirliği için birlik öngörülmüştür. 


Devlet, umumun maslahatı için ferdi menfaatlerin bir kenara bı- 
rakıldığı yerdir. Müslümanların huzur ve saadeti için gruplaşmalar- 
dan kaçınıp fedakârlık yapmak, topyekün ümmetin hayrını istemek 
lazımdır. Ancak bu şekilde İslâm'ın izzetini koruyabilir, zulme m3a- 
ruz kalan milyonlarca müslümana sahip çıkabiliriz. Cenâb-ı Mevlâ 
müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de şöyle mealen buyuruyor: 


“Hepiniz toptan Allah'ın ipine sarılın. Parçalanıp ayrılmayın” 
(Âl-i İmrân 3/10). 


Hz. Ali [radıyallahu anh) Mısır'a vali olarak atadığı Mâlik b. Eş- 
ter'e [radıyallahu anh) gönderdiği emirnamede devlet idaresiyle ala- 
kalı esasları dile getirmiştir. Burada şöyle diyor: 


“Allah'a itaat etmeni, kulluktan ayrılmamanı, Kur'ân-ı Kerim'de 
buyrulduğu üzere farzlara ve sünnetlere uymanı emrediyorum. 
Ancak bu farzlara ve sünnetlere uyanlar saadete ulaşır. Bunlara 
uymayanlarsa hüsrana uğrar. Allah yolunda elinle, dilinle ve kal- 
binle hizmet et. Çünkü Allah dinine yardım edene yardım eder ve 
dinini yükselteni yükseltir. 


İster kendinle, ister yakınlarınla, ister halktan sevdiğin kimse- 
lerle ilgili bir mesele olsun, asla Allah Teâlâ'ya ve kullarına karşı 
adaletten ayrılma. Eğer böyle yapmazsan zulmetmiş olursun. 


Öyle işler tercih et ki, bu işler hem orta yolu koruyan hem de 
adaleti yayan işler olsun ve halkın genelini memnun etsin. Hal- 
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kın çoğunluğu memnun olmadıktan sonra bazılarının memnun 
olması bir anlam ifade etmez. Müslüman toplumun direği halkın 
çoğunluğudur. Dini ve devleti bu çoğunluk korur, düşmanla bu 
çoğunluk savaşır. Bu yüzden her zaman samimiyetle halka yö- 
nel, onların refahını sağlamaya çalış. 


Halkına hizmet eder, onların yüklerini hafifletir, adaletten ay- 
rılmazsan halkın güvenini kazanır ve karşılıklı iyi niyeti tesis eder- 
sin. Halk arasında iyi niyeti yaygınlaştır. İyi niyetin yaygınlaşması 
bunaldığın zamanlarda imdadına yetişir. 


Herkesi iyi niyete teşvik etmenin karşılığını güven kazanarak 
alırsın. Kötü niyeti yaymanın sonucu da düşmanların artmasıdır. 


Sen adaletli ve yumuşak davranarak onların güvenini kazan- 
dıktan sonra endişelenme. Bir bakarsın, dar bir günde yardımına 
koşmuşlar, bütün yükü omuzlamışlar, seve seve taşıyorlar. Kal- 
kınmış, refaha kavuşmuş bir halk sırtındaki yükleri taşımaya güç 
yetirir. Halkın yoksulluğu ise memleketi de yoksul bırakır.” 


İmam Gazâli de [rahmetullahi aleyh) Sultan Melikşah'a nasihat 
için yazdığı eserinde yeryüzünün harap olmasını iki unsur üze- 
rinden anlatır: Birincisi idarecinin âcizliği, halkını koruyamaması, 
kararlı davranamaması; ikincisi ise idarecinin zalim olmasıdır. Her 
iki durum da halkın huzur ve refahını ortadan kaldırır. Bu yüzden 
bizim birlik ve beraberliğimiz, kişi ya da grup menfaatlerimizin 
ötesinde müslümanların maslahatı, huzur ve refahı içindir. 


Kavli ve fiili duamız, birlik ve dirliğimizin bozulmaması, zulme 
mâruz kalan kardeşlerimizin selâmeti ve topyekün sırât-ı müs- 
takim üzere bulunmak için olsun. 


NE HAKSIZLIK EDELİM 
NE HAKSIZLIĞA UĞRAYALIM 


dəə 


İnsanları ve toplumları birbirine bağlayan, bir arada, hakla- 
ra riayet ederek, hoşgörü içerisinde yaşamalarını sağlayan çok 
güçlü bağlar olmadan, huzur ve emniyet içinde yaşamak müm- 
kün değildir. 

Haksızlıklara mani olan, güçlünün zayıfı ezmesini engelle- 
yen, hak ve hukuku hakim kılan, yardımlaşmayı sağlayan gerçek 
etkili güç, hiç şüphesiz ki insanı gönlünden yakalayan “din”dir. 


Ne kadar mükemmel bir idari sistem, ne kadar caydırıcı özel- 
likte cezai düzenlemeler bulunursa bulunsun, insanlar arası mü- 
nasebetlerde ilâhi vahye dayalı bir ahlâk geçerlilik bulmadıkça, 
hakiki bir toplum huzurunu tesis etmek mümkün değildir. 


Dinin hayatla bağının kopartıldığı veya inceltildiği vakit, ha- 
yatı belirleyen temel kaide olarak “menfaat” öne çıkar. Böyle 
olunca da insanın iç dünyasıyla birlikte medenileşmesi, sadece 
insana vergi özelliklerin gelişmesi, yekdiğerini gerçekten ve has- 
sasiyetle dikkate alan davranışlar sergilenmesi mümkün olmaz. 


Bu hakikate binaen Cenâb-ı Mevlâmız, beşeriyetin bu dünya 
üzerinde emniyet, huzur ve sükün içinde yaşayabilmesi için onu 
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ahlâki sorumluluklarla mükellef kılmıştır. Esasen din, bir bakıma 
insanlar arası münasebetlerdir, yani muâmelâttır. 


Rabbimiz, peygamberleri vasıtasıyla indirdiği vahiylerle bir ta- 
raftan insanlığa varoluşunun amaç ve hedefini öğretmiş, diğer ta- 
raftan emir ve yasakları ile insanca yaşamanın yollarını göstermiştir. 


Buna göre müminler birbirine kardeşlik bağlarıyla bağlanma- 
lı, can, mal ve ırzlarını muhafaza altında tutmalıdır. Hiçbir ırkın 
diğerine, kimsenin kimseye -takva hariç- herhangi bir üstünlüğü 
yoktur. Hangi dinden ve kim olursa olsun insana ve hatta başka 
canlılara her türlü zulüm yasaktır. Savaşta bile insani değerler 
ayak altına alınmamalıdır. 


İşte din bu ilkelerle insanlığı mükellef tutarken, beşeri haya- 
tı kıyamete kadar her devirde huzur ve sükünda daim tutacak 
esaslarını ihdas eylemiştir. Böylece insanlığı cehalet ve vahşet 
kıskacından kurtarmış, hakiki medeniyetin zirvesine ulaştırmıştır. 


Tevhidi telakkinin son ve ekmel basamağı olan İslâm, şer- 
rin var gücüyle çoğaldığı “Câhiliye devri”ndeki zulmün, yağma 
ve çapulculuğun önüne geçmiş; kul hakkını insan ilişkilerinde en 
merkeze alarak, bu hususta her müslümanın uymakla mükellef 
olduğu ilâhi emirlerini vazetmiştir. 


Habib-i Kibriya Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) bir hadis-i 
şeriflerinde şöyle buyururlar: 


“Ey insanlar! Kimin yanında (başkasına ait) bir hak varsa onu 
versin. Bu bir dünya mecburiyetidir, demesin. Zira dünya mecbu- 
riyeti ahiret mecburiyetinden daha kolaydır.” 


116 Süyüti, Câmiu"-Ehâdis, nr. 10069, Heysemi, Mecmau'z-Zevâid, nr. 14252. 
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Diğer bir hadis-i şeriflerinde ise, 


“Kim bir iyilik yaptığında sevinç duyuyorsa, bir kötülük yap- 
tığında ise üzüntü duyuyorsa o kimse mümindir”"" buyurarak, 
müminin dünya işlerini yaparken yaşaması gereken kaygıyı ve 
edinmesi gereken ruh halini izah etmiştir. 


Bu ve buna benzer birçok hadis-i şeriflerinde Fahr-i Alem 
(sallallahu aleyhi vesellem), insanlara zulüm ve haksızlık yapılmama- 
sını emrediyor. Birbirine haksızlık edenlerin, gönül kıranların, kul 
hakkına riayet etmeyenlerin, mümin kardeşlerine şu üç günlük 
dünya hayatını zindan edenlerin, kıyamet gününde büyük ceza- 
lara çarptırılacağını çok dikkat çekici anlatımlarla bildiriyor. Buna 
karşılık ana babaya, akrabaya, komşuya, yabancıya, yolda kal- 
mışa, muhtaç durumda olanlara iyilik ve ihsanda bulunanların da 
müköfata, cennete ereceklerini beyan ediyor. 


to 


İnsanlığın saadeti, huzur ve selâmeti, ancak müberra dini- 
mizin hayatın bütününde hakkıyla yaşanması, tatbik edilmesi ile 
mümkündür. İslâm'ın cihanşümul hüküm ve değerlerinden uzak- 
laşıldığı ölçüde huzursuzluklar artar. 


Bugünün dünyasının maddeci anlayışı ile asıl hedefinden 
uzaklaşan, manevi değer ve kiymet ölçülerinden mahrum kal- 
mış insanlık, artık aileden uluslararası ilişkilere kadar her alanda 
yaşadığı karmaşanın asıl sebebinin imandan ve dini ilkelerden 
uzaklaşmak olduğunu anlamalıdır. İlâhi hak ve adalet idrakinin 
olmadığı yerde haklar çiğnenmeye mahkümdur. 


117 Ahmed b. Hanbel, e/- Müsned, nr. 16106, Süyüti, Camiu”)-Ehadis, nr. 22357. 
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Müslümanlar arasında bugün geçerli olan kul hakkı anlayı- 
şında da önemli bir eksiklik görmek mümkün. Kul hakkının, sa- 
dece müslüman kardeşinin malını cebren veya türlü aldatmaca- 
larla ele geçirmek olduğu zannediliyor. Oysa kul hakkı kavramı 
bu kadar dar bir anlama sahip değil. 


Ufacık da olsa bir insanın hatırını kırmak, gönlünü incitmek 
de kul hakkıdır. Öğretmen okulunda, işçi fabrikasında, memur 
dairesinde, esnaf dükkânında, müftü fetvasında, hâkim hükmün- 
de vazifesini eksiksiz ve âdil bir şekilde ifa ediyorsa, ancak o 
zaman görevini İslâmi ölçüler içinde, kul hakkına riayet ederek 
yapıyor demektir. Hangi alanda olursa olsun, layıkıyla yapılma- 
yan vazife, bir şekilde kul hakkına tecavüzdür. Yerine göre bazan 
tüyü bitmemiş yetimlerin, bazan tek tek helâlleşme imkânı asla 
olamayacak kalabalıkların haklarının vebali altında kalmaktır. 


Diğer taraftan, menfaat tutkusuyla ya da vurdumduymazlıkla 
sorumlulukların idrakinden uzak yapılan işler, toplumun genelini 
etkileyecek musibet ve felaketlerin sebebidir. Alınan ücret ve be- 
dellere haram karışıyor demektir. 


kk 


İnsanoğlunun uhdesinde ağır bir yük vardır. Dağların yüklen- 
mekten kaçındıkları bir yük, bir sorumluluk. Aynı zamanda onu 
meleklerden üstün kılacak bir sorumluluk. 


Bu ağır yük ve mesuliyetin altında kalmaması için insanoğ- 
lunun rahmâni sese kulak vermesi, onun istikamet ve çerçevesi 
dâhilinde bulunması lazımdır. 


Beşeri zaafları itibariyle insanoğlunun birtakım günahları ola- 
bilir. Namaz, oruç, zekât gibi Allah Teâlâ'ya karşı mesul olduğu, 
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yerinde ve zamanında ifa etmediği, edemediği farz ibadetleri bu- 
lunabilir. “Merhametim gazabımı geçti”"8 buyuran şanı yüce Rab- 
bimiz, günahkör kuluna, halinden pişmanlık duyup tövbe ettiği 
takdirde, bütün günahlarını bir lutuf ve ihsan olarak, dilerse affe- 
debileceğini bildirmektedir. Fakat bu engin aftan bir şeyi istisna 
tutuyor: kul hakkını... Yalnız kula ait olan hakkı kula bırakıyor. Hak 
sahibi ile hesabını kapatmadan hiçbir zaman affetmeyeceğini ke- 
sin olarak beyan buyuruyor. 


Fahr-i Cihan Efendimiz sallallahu aleyhi vesellem) bir hadislerinde 
bizleri uyararak şöyle buyurur: 


“Gerçek müflis (iflas eden kişi) kimdir biliyor musunuz? Ger- 
çek müflis o kimsedir ki, kıyamet gününde namaz, oruç ve zekatla 
gelir, fakat şuna sövmüş, şuna iftira etmiş, şunun malını yemiş, 
bunun kanını dökmüş, şunu dövmüş... Onun ibadet hasenatın- 
dan haklarına tecavüz ettiği bu kişilerin her birine verilir. Bu haklar 
ödenmeden hasenatı tükenirse, hak sahiplerinin günahları o kim- 
seye yüklenir. Böylece o kişi cehenneme atılır. ”'8 


Mesele çok açık. Kul hakkına riayet etmeyen, mümin karde- 
şine hakaret eden, eza ve cefada bulunan, dedikodu ve gıybetini 
yapan bir kimse, amelleri salih de olsa hak sahipleri ile hesaplaş- 
madan cennete gidemiyor. 


Bu fâni dünyada imtihan verdiğimizi, her nefeste Rabbimiz'in 
kontrol ve murakabesinde olduğumuzu hiçbir zaman unutma- 
mamız gerekir. 


Mümin kardeşlerimize nazik, iyi ve yumuşak davranmamız 
gerekir. 


118 Buhari, Tevhid, 55 (nr. 7554). 
119 Müslim, Birr ve Sıla, 15 (nr. 6744): Tirmizi, Sıfatü"1-Kıyâme, 2 (nr. 2603). 
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Daima hakkın ve haklının yanında, zalimin ve zulmün karşı- 
sında durmamız gerekir. 


Aksi halde Müslümanlığımız ne bizim ne başkasının bir işine 
yarayacak. 


Artık kul haklarına dikkat edelim. Güler yüzle, tebessümle 
bakmak bile ibadet hanemize yazılıyor. 


MÜMİN NE ZULMEDER 
NE ZULME GÖZ YUMAR 


tamg? 


Tevhid esasına dayalı mübarek dinimiz İslâm, yaratılana mer- 
hamet ve yaratıcıya itaat olarak özetlenebilecek yapısıyla, hem 
hak ve adalet ölçüleri içerisinde huzurlu bir hayat kurmayı hem 
de kişinin Rabb'inin rızasını kazanarak ebedi saadeti elde etme- 
sini sağlamayı amaçlamıştır. 


Bu mücella dinimizin eşsiz örnek ve önderi, Hz. Peygam- 
ber'in [sallallahu aleyhi vesellem) en bariz özelliği rahmet peygambe- 
ri oluşudur. Tâif yolculuğunda kendisine yapılan onca işkence 
ve hakaretlere rağmen, rahmet, sevgi ve barışta zirve olduğunu 
göstermiştir. Dağlar meleğinin emrine âmade olduğunu ve istedi- 
ği takdirde dağların müşriklerin üzerine kapanabileceğini bildiği 
halde bunu istememiş ve, “İstediğim tek şey, Allah Teâlâ'nın on- 
ların sulbünden Allah'a hiçbir şeyi ortak koşmadan ibadet edecek 
nesiller ortaya çıkarmasıdır”? demiştir. 


O rahmet peygamberi, etrafındaki insanlara hiçbir zaman 
sevgisizlik göstermemiş, çocukları sevmiş, yaşlılara, hatta hay- 
vanlara dahi merhamet etmiştir. Susuzluktan ölmek üzere olan 


120 Buhâri, Bed'ü'l-Halk, 7 (nr. 3231); Müslim, Cihâd, 39 (nr. 4754). 
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hayvana su verenin cenneti kazandığını, bir kediye haksızlık ede- 
nin de cehenneme gidebileceğini haber vermiştir. “Yaratılanı ya- 
ratanın hatırına seven” o yüce insan, kız çocuklarını diri diri gö- 
mecek kadar gaddar bir güruhtan, her şeyini din kardeşine feda 
edebilen bir sevgi toplumu meydana getirmiştir. 


O, savaşta bile haddi aşmamayı, kimseye zulmetmemeyi, 
çocuklara, yaşlılara, kadınlara asla dokunmamayı, düşmana âit 
dahi olsa hayvanları telef etmemeyi, ağaçları kesmemeyi emre- 
den rahmet peygamberidir. Onun harpleri bir imha etmeyi değil, 
ihya etme gayesini taşırdı. O, savaşı bile rahmete dönüştüren bir 
Allah elçisiydi. 


Dinimizin başta söylediğimiz iki ana gayesini gerçekleştirme- 
nin birbirinden kopmaz iki yolu vardır. Biri Rabbü”l-ölemin”e iman 
ve sadece O'na İbadet etmek, diğeri de O'nun bütün yarattıkları- 
na iyi davranmaktır. İslâm, Allah Teâlâ'ya itaat ve ibadetin yanında 
bütün yaratıklara, özellikle en şerefli mahlük olan insana şefkat ve 
merhamet göstermeyi bir esas olarak kabul etmiştir. Bunun içindir 
ki bu dini tebliğ etmek üzere gönderilen son Peygamber'i [sallallahu 
aleyhi vesellem] ilk tanıyan ve etrafında ilk toplananların çoğunluğu, 
hakları ellerinden alınmış, toplum içinde hor ve hakir görülmüş 
insanlardır. Bunlar İslâm'ın insanlar arasında ayrım yapmadığını 
görünce hemen kabul edip müslüman olmuşlardır. 


İnsanlar cemaat, toplum halinde yaşamak zorundadırlar. 
Çünkü ihtiyaçlarını aralarındaki iş ve meslek bölümleriyle karşı- 
larlar. Durum böyle olunca birbirlerine karşı birtakım hak ve vazi- 
feleri olacaktır. Birinin diğerini haklarından mahrum bırakmasına 
Rabbimiz asla razı olmaz. Bunun gibi vazifelerini de tam olarak 
yapmaları istenir. 
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Gerçek sosyal huzur, toplumdaki fertlerin hak ve görevlerini 
bilip yerine getirmeleriyle sağlanır. Hak ve vazifeler gözetilmez- 
se zulmün, toplumu etkisi altına alması kaçınılmaz olur. Toplumu 
oluşturan insanlar, adaletin sağlanmasında, kötülüklerin engel- 
lenmesinde de birbirlerine yardımcı olmalıdırlar. Bu yardımlaş- 
ma hem bu konudaki dini vazifeyi yerine getirmek ve hem de 
haksızlığın, kötülüğün, zulmün bulunmadığı huzurlu bir toplumun 
rahatına ermek için gereklidir. 


Rabbimiz insanların birbirine zulüm ve haksızlık etmemele- 
rini, karşılıklı hak ve vazifelerine dikkat etmelerini emir buyurur. 


Bu konudaki itaatsizlik kul hakkına da sebep olacağından, 
taşıdığı önem daha da fazladır. Bir toplumda haksızlık, zulüm ya- 
şarsa oradaki insanların hepsi bundan az veya çok etkilenir. 


Zulmün iki kök anlamı bulunur. Birincisi, nurun yokluğudur 
ki, “zulmet” kelimesiyle ifade edilen karanlıklar manasına gelen 
“zulümat” kelimesiyle cehalet, şirk ve fâsıklık ifade edilir. Diğeri 
ise bir şeyi kendine ait olmayan yere koymak, fazlalık veya eksik- 
lik yapmak, konulan sınırı aşmak anlamını da taşır ki bu manada 


günaha da zulüm denilmiştir. 


İnanç alanındaki sapmalar, insanla Rabb'i arasındaki zulüm 
olduğu gibi, ameli sahadaki sapmalar da Allah Teâlâ'nın huku- 
kuna bir tecavüz olduğundan, büyük ve küçük günahlar için 
de zulüm kavramı kullanılır. İnsanları Rabb'ine kulluktan, O'nun 
emirlerini yerine getirmekten engellemek ve Rabbü'l-âlemin'e 
yöneldiklerinde onlara karşı çıkmak, korkunç bir fitne ve insanla- 
rın hissiyatını yaralayan, kişiliklerini hedef alan bir zulümdür. 


Zulmün çeşitlerinden biri de insanın kendi nefsine yaptığı 
zulümdür. İnsan, yaratılışına aykırı davrandığında, insani sorum- 


EHL-i İRFAN ə 349 


luluklarını, Allah Teâlâ'ya karşı yükümlülüklerini yerine getirmedi- 
ğinde, böylece dünya ve ahiretini mahvederek kendisine eziyet 
etmekte ve zalim olmaktadır. 


Adalet ve zulüm kavramlarının ahlaki değerler arasında ayrı- 
calıklı bir yeri vardır ki, bu da her zaman adaletin iyiliğe, zulmün 
de kötülüğe karşılık gelmesindendir. Diğer ahlaki kavramlar böyle 
değildir. Onlar her ne kadar yalın olarak iyiye veya kötüye işaret 
etseler de iyilik ve kötülük vasfını her zaman ve farklı konumlarda 
koruyamaz. Mesela yalan söylemek yalın olarak kötüdür, ancak 
bir haksızlığı gidermek, bir zulmü önlemek şartıyla kötülük vasfı 
kalkar. Bunun gibi yarar ve zarar kavramları da her zaman tek 
başına davranışa ahlâki bir vasıf kazandırmaz. Zulüm yoluyla bir 
kimseye veya bir topluma yarar sağlanamaz. Burada yarar ve 
zarar birdir. Suçtur, günahtır, kötüdür. Bir ülkenin kendi menfaati 
için de olsa yapılanlar haksızlık ve zulüm olduğunda insanlık dı- 
şıdır. Yüksek idealler ve yüce gayelere ulaşmak için basamak da 
oluştursa zulüm her zaman ve her yerde “kötü” bir fiildir. 


Zulme karşı durulmadıkça sevgi ve merhamet elde edilemez. 
Sevgi üzerinde durulduğu kadar zulme karşı koymak, zalimlere 
karşı yardımlaşmak da titizlikle vurgulanmadıkça, yüreklerdeki 
sevgi ve merhameti muhafaza etmek mümkün değildir. Mukad- 
des kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de, müjdeyle birlikte uyarının bu- 
lunmasının sebebi, sevginin kurtarıcılığına inancın sonucu ahire- 
tinden emin olunca, insanın zulme sapabilme ihtimaline karşı bir 
önlemdir. Zulme sapmış birinin yüreği ise artık merhamet, iyilik 
ve güzellik hislerini duymaz hale gelmiştir. 


İnsanoğlu fıtratı itibariyle sadece seven değil aynı zamanda 
içinde bencillik, öfke, hırs, şiddet gibi içgüdüler taşıyan bir var- 
lıktır. Yalnızca sevmek yüceltildiğinde, sevgisine bencillik ve riya 
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bulaşacaktır. Bencillik ise zulmün harekete geçme noktasıdır. 
Ancak bencillik ve bunun sonucu olan zulümden uzaklaşıldığın- 
da iyilik hisleri, merhamet ve ahlaki faziletler sinelerde doğmaya 
başlayabilir. 


İnançlı ve erdemli toplumlarda zulmün her çeşidi kınanmış 
zulme ve zalime fırsat verilmemiştir. Peygamber buyruğunu ha- 
yatları boyunca rehber edinen nice yürekli alim, salih, Allah dos- 
tu, fazilet erbabı kişiler gaddar ve zalimlerin karşısında yılmadan, 
korkmadan hak ve hakikati savunmuşlar, toplumu zalimlerin ta- 
sallutundan korumak için destanlaşan fedakârlıklar yapmışlardır. 


Milletlerin refahı, huzur ve mutluluğu ancak adaletle müm- 
kündür. Ancak adaletin hüküm sürdüğü ortamlarda insanların din 
ve namusu, can ve mal güvenliğinden söz edilebilir. Ancak zu- 
lümden arınmış ortamlarda insan, ilmi, akli, siyasi, iktisadi, ruhi, 
bedeni bütün kabiliyetlerini geliştirme imkânı bulur; üstün bir me- 
deniyetin tesisi için bütün sahalarda hizmet yarışı içine girebilir. 


Peygamberlerin ve onlarla beraber gönderilen kitapların, 
ilâhi ahkamın gönderiliş gayesi de zulmü yok edip adaleti ikame 
etmek ve insanları sadece Rabbü'l-âlemin'e kulluk yapmak şuu- 
runa ulaştırmaktır. 


İnsanlık tarihinde tesis edilmiş üstün ve gerçek medeniyetle- 
rin temelinde sahih bir imanın, gerçek bir adaletin, muazzam bir 
ıtedrisatın ve bunun neticesi olarak şahsiyetli, yetişmiş kişilerin 
varlığını görmekteyiz. Asırlardır insanlık semasını aydınlatan İs- 
lâm medeniyeti bu gerçeğin en belirgin misalini teşkil eder. Çün- 
kü bu medeniyetin beslendiği kaynak Kur'an ve Sünnet'tir. Bu iki 
kaynak insanlığa yaratıcısından ve O'nun yüce elçisinden diriltici 
mesajlar sunar. Bütün insanlığın kurtuluşu ve insanca yaşaması 
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için en doğru, en sağlam ve her zaman uygulanabilir hükümler 


bırakmış, adaleti emredip zulmü yasaklamıştır. Zulüm menolun- 
duğu gibi zulme yardımcı olmak da yasaklanmıştır. 


Birer müslüman olarak mümin kardeşlerimize karşı olan so- 
rumluluklarımız çok fazladır. Bunların başında maddi ve manevi 
yardım yapmak, tüm dertleriyle ilgilenmek gerekir. “Müslümanla- 
rın derdini dert edinmeyen onlardan değildir”? hadis-i şerifi bu 
prensibi net olarak açıklamıştır. Mümin, bir bela, musibet veya 
zulme uğradığı zaman yardımına koşulmalıdır. Çünkü kardeşlik 
bunu gerektirir. Müslümanın zulmetmekten uzak durması ne ka- 
dar önemle vurgulanmışsa, zulme uğrayana da o derece yardım 
etmesi önemle belirtilmiştir. Zira zalimin zulmüne rıza göstermek, 
kötü fiiline mani olmamak o ameli ortak yapmak demektir. 


Mücella dinimiz İslâm'da yalnızca müminlere zulmetmek de- 
ğil, doğrudan zulmün kendisi yasaklanmıştır. Çoğu dinlerin ve 
ideolojilerin aksine İslâm'a inanmak, İslâm'a inanmayanlara bas- 
kı, zulüm ve işkencede bulunma hakkını vermez. 


Rabbimiz, bizleri zulmün her çeşidini yapmaktan ve yapıl- 
maktan muhafaza buyursun. Âmin. 


121 Hâkim, el-Müstedrek, nr. 7889, Süyüti, Camiu"1-Ehadis, nr. 21272. 


HUZURUN İNŞASI ve 
GÜVEN UNSURU 


temy? 


Âlemleri bilinen ve bilinmeyen varlıklarıyla yaratan ve varlık- 
ları terbiye eden Rabbimiz, kullarının aile ve toplum hayatlarında 
güven ve huzur içinde olmalarını murat etmektedir. O, bu amacın 
gerçekleşmesi için insanlığın varoluşundan itibaren peygamber- 
ler ve kitaplar göndermiş, emirler ve yasaklar bildirmiştir. 


İnsanoğlunun hayatında en önemli husus, güven dolu, hu- 
zurlu bir yaşam sürebilmektir. Hayat hakkı dokunulmazdır; bu 
durum medeni kanunlarda dahi güvence altına alınmıştır. Her 
insanın huzur ve güven içinde temel hak ve özgürlüklere sahip 
olarak yaşaması en tabii hakkıdır. Bu hakkın ortadan kaldırılma- 
sına yol açabilecek tutum ve davranışlar fertlerin ve toplumun 
ahengini zedeler, huzur ve saadetin temellerini sarsar. 


İnsanoğlu toplum içinde yaşadığından, topluma karşı sorum- 
lulukları olduğunu asla unutmamalıdır. Birlikte yaşayan insanlar 
birbirlerinin hak ve hukukuna saygı duyarlarsa o toplum huzurlu 
olur. Toplumun huzuru ve sükünu için çıkarılan yasalara uymak, 
ner şeyden önce o toplumu oluşturan fertler için gereklidir. Aksi 
takdirde kargaşa, anarşi ve haksızlık başgösterir. 
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İnsanoğlunu mahlükatın en şereflisi kılan ve en güzel biçim- 
de yaratan Rabbimiz, peygamberlerini örnek insan modelleri 
kılmıştır. Onlar, gönderildikleri toplulukları iyiye, güzele, hak ve 
hukuka riayete; kısaca örnek fert ve temiz toplum olmaya davet 
etmişlerdir. Gelmiş geçmiş bütün peygamberlerin tebliğ ettikle- 
ri din İslâm'dır ve dünya ve ahirette insanları huzura, mutluluğa 
ulaştırma gayesine yöneliktir. 


İnsanlarda Allah inancının yerleşmesi, onları kötü duygu ve 
düşüncelerden arındıran ve muhafaza eden en önemli bir un- 
surdur. Rabb'ini bilen, O'na iman eden insan kolay kolay kötü- 
lük edemez, hak yemez, yolsuzluk ve suistimalde bulunamaz, 
görevini ihmale alamaz. Zira bu insanda Rabb'ine karşı hesap 
verme sorumluluğu bulunmaktadır. Yaptıklarından Allah Teâlâ'nın 
haberder olduğunun bilincindedir. İşte bu anlayışa Allah korkusu 
diyoruz. Habib-i Kibriya”nın (sallallahu aleyhi vesellem] mübarek beya- 
nına göre de, “Hikmetin başı Allah korkusudur.”22 


Ecdadımız da, “Allah'tan korkandan korkma; korkmayandan 
kork” demişlerdir. Gerçekten de Allah inancı kalbine yerleşme- 
yen, Allah korkusu nedir bilmeyen insanların bir anda nefislerine 
uyarak ne denli kötülükler, cinayetler, yolsuzluklar ve cürümler 
işlediği görülmektedir. 


Dinimiz, insanın meşru ölçüler içerisinde kalarak, yine meşru 
olan dünya nimetlerinden istifade etmesini bildirmiştir. Bu istifa- 
de için gaye meşru, vasıta meşru olmalıdır. İslâm dışı dünya gö- 
rüşlerinin yönlendirdiği üzere amaç için her türlü vasıtanın meşru 
görülmesi mümkün değildir. Aksi halde toplumda ahlâktan, kar- 
şılıklı sevgi saygıdan, huzur ve güvenden söz edilemez. 


122 Beyhaki, Şuabü 7-İman, nr. 729. 
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Mücella dinimizin insanda oluşturmak istediği üstün mezi- 
yetlerden biri de emin olmak, güven telkin etmektir. Toplumun 
güven telkin etmesi, fertlerinin güvenilir olup olmamasıyla ala- 
kalıdır. Bunun içindir ki İslamiyet güven telkin etme konusuna 
özel bir önem vermiştir. O kadar ki, mukaddes kitabımız Kur'ân-ı 
Kerim, Ehl-i kitap”tan bile güven veren insanları överek anmıştır. 
İnsanlığa örnek olmak üzere vazifelendirilen bütün peygamber- 
lerin en bariz vasıflarından biri, Allah”ın emir ve yasaklarını insan- 
lara tebliğ etmekten, insanlar arası ilişkilere varıncaya kadar her 
açıdan güvenilir olmalarıdır. 


Fahr-i Alem Efendimiz de [sallallahu aleyhi vesellem), risaletinden 
önce câhili bir toplumda yetişmiş olmasına rağmen, dürüstlüğü, 
güzel ahlâkı ve emanete asla hıyanet etmemesi gibi hasletleri se- 
bebiyle “Muhammedü'l-emin” diye adlandırılmıştır. Peygamber- 
lere vahiy getirmekle vazifeli Cebrâil de [aleyhisselâm] yine Kur'ân-ı 
Kerim'de “emin” sıfatıyla anılmıştır. 


Habib-i Kibriya Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] ümmeti de 
güvenilir olmak zorundadır. Hadis-i şerifte, “Müslüman, elinden 
ve dilinden diğer müslümanlan emin olduğu (güvende olduğu) 
kimsedir” buyrulmuştur. 


Gerek fert gerekse toplum için güven meselesi çok önem- 
lidir. Bu önem hayatın her alanında kendini hissettirir. Komşu- 
luk, akrabalık, arkadaşlık, ticaret, yolculuk, ilim, aile... her yerde, 
her zaman varlığını etkin biçimde hissettirir. Mesela aile fertleri 
arasında karşılıklı güven yoksa o ailede huzurdan bahsedilemez. 
Güven vermeyen insanla arkadaşlık olmaz. Güvenilir olmayan 
esnafla ticaret yapılamaz. 


123 Buhâri, İmân, 4 (nr. 10); Ebü Davud, Cihâd, 2 (nr. 2481). 
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Kısaca güven, herkes için çok önemli ve çok lüzumludur. Kişi 
emin, yani güvenilir değilse, hem kendisi hem de içinde bulundu- 
ğu cemiyet için bir huzursuzluk kaynağı olur. 


Emin insan emanete sahip çıkan, hıyanet etmeyen insan de- 
mektir. Emanete hıyanet, hadis-i şerifte! münafıklığın alametle- 
rinden sayılmıştır. Burada sözü edilen emanet maddi olduğu gibi, 
manevi de olabilir. Bir başkasının sırrını ifşa etmemek de emanet 
ve güvenle alakalıdır. 


Güven, kazanılması zor, kaybedilmesi kolay olan bir haslettir. 
Bunun için güvenin zayi olmamasına çok dikkat etmek lazım- 
dır. Bir şekilde zayi olduğunda tekrar kazanılması, tazelenmesi 
gerekmektedir. Tazelenmezse zamanla tamamen kaybolur gider. 
İnsanın izzeti de zilleti de kendi elindedir. İzzet ya da zillet sahibi 
olmak da güvenilir olmakla yakından alakalıdır. 


Mümin kul, inancının gereği olarak güven telkin etme konu- 
mundadır. Her mümin yaşadığı toplum içinde ne ölçüde güven 
ya da güvensizlik telkin ettiğini kontrol etmeli, düşünmelidir. 


Toplumda güven sarsılınca bütün ilişkiler özü itibariyle bir 
anda yıkılır. Yere düşen cam vazo misali parça parça olur. Eş- 
ler arasında, çocuklarla ebeveynler arasında, işverenle çalışan- 
lar arasında, yönetilenlerle yöneticiler arasında, devlet ile millet 
arasında güven olmadığı zaman, hakikatte hiçbir iş iyi gitmez. 
Böyle bir güvensizlik ortamında insanlar potansiyelini kullana- 
maz. İçindeki güzelliği dışa vuramaz. Yapabileceklerini yapamaz, 
yenilikleri deneyemez. Hayat âdeta robotlaşır, maddi ve manevi 
kazanç yolları kapanır. 


124 Buhâri, İmân, 24 (nr. 33); Müslim, İmân, 27 (nr. 220). 
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İslam, temiz ve huzurlu bir toplumun teşekkülü için beş ana 
esasın muhafazasını zorunlu görmektedir. Bunlar: 

* Dinin, 

* Canın, 

* Neslin, 

* Malın, 


* Aklın muhafazasıdır. 


Bu esasların, toplum hayatının düzeni açısından hayati öne- 
mi vardır. Medeni milletler de varlıklarını sürdürmek için bu esas- 
ların zorunlu olduğunu bilir, buna göre önlem alır. 


Günümüzde insanlar daha çok maddi imkâna sahip olmak, 
daha fazla zevke, daha çok refaha ulaşmak için kıyasıya bir ya- 
rış içindedirler. Asla unutulmamalıdır ki maddi varlık her şey de- 
mek değildir. Sınırsız maddi imkân, zevk ve safa insanın huzur 
ve tatmini için yeterli değildir. Zira insanoğlu ruh ve bedenden 
müteşekkildir. Bedenin yanı sıra ruhunun da doyurulması gere- 
kir. Esasen ruh doygunluğu, belli ölçüde bedensel mahrumiyetle, 
yasaklarla mümkündür. 


İnsanların manevi taraflarını ihmal etmemek, dini vecibeleri- 
ni iyi bir şekilde telkin etmek gerekir. Çünkü din ona, “Allah'tan 
kork; ülü'l-emre itaat et; ana ve babana hürmette bulun; muhtaç- 
lara yardım et; israfa, safahata düşme; çalış, helâlinden kazan; 
yalan söyleme; adaletten ayrılma; hile ve desiseye sapma; içki ve 
kumara yönelme; emanete riayet et...” diye emreder. Aksi yönde 
hareket edersen dünyada rezil, ahirette sefil olursun, der. 


İşte bütün bunlar toplumun huzur ve sükünunu, yükselme- 
sini ve gelişmesini hedefleyen birer ilkedir. Bu ilkelere inanan, 
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hayatına geçiren kişi hem Rabb'inin hukukuna riayet etmiş olur, 
hem de insanların ve bütün mahlükatın hukukuna riayet eder. 
Yurduna, milletine ve bütün insanlığa iyilikten geri durmaz, bağlı 
bulunduğu toplumun şerefli bir üyesi olur. 


Mademki toplumun huzur ve güveni, gelişmesi ve yüksel- 
mesi en büyük emelimiz, hayalimizdir, o halde ahlâki hastalıkları 
manevi ilaçlarla tedavi etmek, insanlarımızı dinimizin gösterdiği 
istikamette kurtuluşa yöneltmek, kopmuş olan sosyal bağları ye- 
niden onarmak gerekir. 


İşte bu merhaleye varıldığında, artık, “Her hikmetin başı Al- 
lah korkusudur” sırrı tecelli etmiş, her gün biraz daha susayan 
dünyamıza hakiki huzur menbaı sağlanmış olur. 


125 Beyhaki, Şuabü”-İmân, nr. 729. 


ADALET İÇİN 


Op? 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyurmuştur: 


“Ey Davud! Biz seni yeryüzünde halife yaptık. O halde insanlar 
arasında adaletle hükmet. Heva ve hevese uyma, sonra bu seni Al- 
lah'ın yolundan saptırır. Doğrusu Allah'ın yolundan sapanlara, he- 
sap gününü unutmalarına karşılık çetin bir azap vardır” (Sâd 38/26). 


Hayrı ve şerri yaratmış ve bizi imtihan etmek üzere dünya- 
ya belli bir vakit için göndermiş olan yüce Rabbimiz, her daim 
hayır üzere olmamızı emretmiştir. Ayrıca insanoğluna, yeryüzün- 
de adaleti tesis etmeyi, zulümden sakınmayı ve O'nun emrettiği 
üzere yaşamayı emretmiştir. Âyet-i kerimede mealen şöyle bu- 
yurmuştur: 


“Onlar (o müminler) ki, eğer kendilerine yeryüzünde iktidar 
verirsek namazı kılar, zekâtı verirler, iyiliği emreder ve kötülükten 
nehyederler. İşlerin sonu Allah'a varır” (Hac 22/41). 


Fahr-i Kainat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyur- 
muştur: 


“Hepiniz çobansınız; hepiniz güttüğünüz sürüden sorumlu- 
sunuz. Devlet reisi de bir çobandır ve sürüsünden sorumludur. 


EHL-i İRFAN ° 359 


Erkek ailesinin çobanıdır ve sürüsünden sorumludur. Kadın ko- 
casının evinin çobanıdır ve sürüsünden sorumludur. Hizmetkâr 
efendisinin malının çobanıdır; o da sürüsünden sorumludur. Ne- 
tice itibariyle hepiniz çobandır ve güttüğü sürüden sorumludur. "128 


Bu hadis-i şerifi büyük âlimlerimizden İmam Kastallâni (rahme- 
tullahi aleyh) şöyle açıklamıştır: 


“Yönetici, idare ettiği kişilerde kanunları âdil bir şekilde uy- 
gulamakla sorumludur. Erkek, ailesinin nafakasını, giyimini, geçi- 
mini sağlamakla; kadın, kocasının hayatını güzelce düzenlemek- 
le, malını gözetmekle, çocuklarını korumakla, misafirlerine iyi 
davranmakla ve kendi nefsini haramlardan sakınmakla görevli- 
dir. Evlat da babasının malını korumalı, maslahatını gözetmelidir. 
Bu hadis-i şerifte önce genel bir ifade kullanılmıştır. “Her biriniz 
çobansınız ve her biriniz elinin altındakinden sorumludur' denil- 
miştir. Daha sonra erkek, kadın ve hizmetçi yönünden ifade özel- 
leştirilerek açıklanmıştır. Sonra, ifadeyi güçlendirmek için, tekrar 
genel ifade kullanılmıştır. Bu şekilde başta ve sonda genel bir 
ifade tercih edilmiş ve herkes uyarılmıştır.” 


Şüphesiz asırlar boyu İslâm dünyası bu genel bakış ve ıslah 
ruhu ile eman yurdu, herkes için güvenilir bir sığınak olmuştur. 
Yukarıdaki hadis-i şerif üzerine fikirlerini beyan eden bir diğer âli- 
mimiz de, Sahih-i Buhâri'yi şerheden âlimlerden olan İmam As- 
kalâni'dir (rahmetullahi aleyh]. O, hadis-i şerifteki “ral: çoban” kelime- 
si üzerinde durmuş ve bu yönden açıklamayı tercih etmiştir. Der 
ki: “Hadis-i şerifteki ‘râf kelimesi “koruyan, kendisine güvenilen, 
sorumluluğu altındakinin iyiliği gözeten' kişidir.” 


Yine büyük âlimlerimizden Hattabi de [rahmetullahi aleyh) bu 
hadis-i şerifteki yönetici ile ilgili şunları söylemiştir: “Yöneticinin 


126 Buhari, Cum'a, 11 (nr. 893); Müslim, İmâre, 5 (nr. 4828). 
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çobanlığı, kanunları uygulamak ve hüküm verirken adalete riayet 
etmek suretiyle dini esasları korumaktır.” 


Fahr-i Kainat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) peygamber 
olarak gönderilişini, “Güzel ahlakı tamamlamak üzere gönderil- 
dim”? diyerek açıklamıştır. Onun sözlerini bu cihetten bakarak 
anlamaya çalıştığımızda, hayatımızın bütününü kuşatan ve biz- 
lere yol gösteren işaretler olduğunu anlarız. Nitekim İmam Tibi 
(rahmetullahi aleyh) şöyle buyurur: 


“Bu hadis-i şeriften anlıyoruz ki, çoban kendi şahsından do- 
layı tutulmaz; mal sahibinin korunmasını istediği şeylerin muha- 
fazası için tutulur. Öyle ise din hükümlerini koyan Allah Teâlâ'nın 
müsaade ettiği şeyler dışında tasarrufta bulunulmamalıdır. Bu 
hadis-i şerif, konusunda çok tatlı, böylesine genelleyici, böylesi- 
ne ifade güzelliğine ulaşmış bir başka örneği olmayacak mükem- 
mellikte bir temsildir.” 


Evliyaullahtan Necmeddin-i Dâye (kuddise sıruhü) şöyle buyur- 
muştur: 


“Bir yönetici çoban gibidir. Halk da ona emanet edilmiş gibidir. 
Nasıl ki çoban kendisine emanet edilen sürüsünü kurttan korursa 
yönetici de kurdun şerrini defeder. Nasıl ki çoban bazı boynuz- 
lu koçlara karşı boynuzsuz olanı muhafaza ederse yöneticinin de 
halkın zayıf olanını güçlü olana karşı muhafaza etmesi lazımdır.” 


Tarih boyunca müslümanların devlete ve halka bakışı böyle 
olmuş, İslâm memleketleri bu güzel anlayışla bezenmiştir. Nite- 
kim Bedreddin İbn Cemâa (rahmetullahi aleyh) şöyle buyurmuştur: 


“Dini koruyacak, müslümanların işlerini idare edecek, aşırı 
gidenlere engel olacak, mazlumları zalimlerin elinden kurtara- 


127 Malik, e/-Muvatta, nr. 1643, Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 9187. 
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cak, hakları yerli yerince kullanacak bir imamın/yöneticinin tayin 
edilmesi gereklidir. İmamın tayini sayesinde memleketin salahı 
ve kulların emniyeti gerçekleşir, fesadın kökü kurutulur. Çünkü 
mahlükatın ahvali ancak onları idare edecek ve onları korumakla 
meşgul olacak bir sultanın varlığı ile salah bulur.” 


Ebü Bekir et-Turtüşi de (rahmetullahi aleyh), “...eğer Allah'ın in- 
sanlardan bir kısmının kötülüğü diğerleriyle savması olmasaydı, 
elbette yeryüzü altüst olurdu...” (Bakara 2/251) şeklinde meali veri- 
len âyet-i kerimesini şöyle açıklamıştır: 


“Eğer Allah Teâlâ, güçlüye karşı zayıfı müdafaa edecek, 
mazlumu zalimin elinden kurtaracak yöneticiyi yeryüzünde ika- 
me etmeseydi, insanlar birbirlerine düşerlerdi. Bu sebeple Allah 
Teâlâ idareciyi ikame etmek suretiyle kullarını emin kıldı.” 


Hz. Ali (radıyallahu anh) şöyle buyurmuştur: “Âdil idareci, bere- 
ketli yağmurdan daha hayırlıdır.” 


İmam Ahmed b. Hanbel'in de [rahmetullahi aleyh) şöyle dediği 
rivayet edilir: 


“Eğer kabul edileceğini bildiğim bir duam olsaydı, hüküm- 
dara dua ederdim. Çünkü onun salah bulması, memleketlerin ve 
kulların salah bulması demektir. Onun bozuk olması ise memle- 
ket ve kulların bozuk olması anlamına gelir.” 


Yine devlet yönetimi ile ilgili eserinde İbn Cemâa (rahmetullahi 
aleyh) devletin idaresinin yönetici kadar âlimlere de bağlı olduğu- 
nu şöyle anlatmıştır: 


“Dinimiz, Resülullah”ın [sallallahu aleyhi vesellem) getirdiği ve be- 
lirlediği, insanların tâbi olarak korumalarını emrettiği nizamdır. 
Dayanağı vahiy olduğundan Allah Teâlâ'ya giden en doğru yol- 
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dur. İyiliklerin tamamı ona tabi olmakta, kötülüğün tamamı ise 
onu terketmekte yatar. 


Allah Teala, dinin direğini ayakta tutacak koruyucuları ve un- 
surlarını muhafaza edecek insanları var etmiştir. Dinin koruyucu- 
ları yöneticilerdir. Dini muhafaza edecek insanlar ise âlimlerdir. 
Dinin taşıyıcılığını yapan, onun muhafaza ve nakli ile meşgul olan 
âlimler, helâl haram ve hükümler konusunda başvuru mercii ko- 
numundadırlar. 


Âlimlerin bazıları yargı sorumluluğunu üstlenebilecek vasıfta- 
dırlar. Diğer bazı âlimler fetva verir, yeni ortaya çıkan hadiselere 
çözüm bulur. Diğer bazıları hisbe ile, yani marufu emir ve mün- 
kerden alıkoymakla meşgul olur. Bazıları da insanları bilgilendir- 
me ve eğitim işi ile ilgilenir. Vakıfların ve yetim mallarının sorumlu- 
luğunu üstlenirler. Hepsinin sahip olması gereken şartlar ise, asla 
terketmeyecekleri adalet ve onsuz yapamayacakları kifayet, yani 
gerekli şartları taşımak, yeterliliktir.” 


Müslüman yöneticinin her daim dikkat edeceği husus, müs- 
lümanların üstünlüğünü, izzetini koruyacak çalışmalar yapması- 
dır. Yine İbn Cemâa şöyle buyuruyor: 


“Ordu komutanı düşmanın pusularına karşı uyanık olmalı, hi- 
lelerinden kaçınmalıdır. Askerinin hakkını, dinlenme ve istirahatini 
sağlamalıdır. Gerekli önlemleri alarak yöneticiliği ve refakatçiliğini 
güzel bir şekilde ifa etmelidir. Düşmanını -zelil bir durumda olsa 
bile- küçümsememeli, yenilmiş de olsa ona karşı tedbiri elden 
bırakmamalıdır.” 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri her türlü düşmanın şerrinden muha- 
faza buyursun, adaleti ikame etmek isteyen idarecilerimizin iki 
cihanda yardımcısı olsun. Âmin. 


BİR BEDEN GİBİ 


ter? 


Müslümanlar birbirleriyle iyi geçinirler, geçinmelidirler. Çün- 
kü bu bir sorumluluktur ve kaynağı da müberra kitabımız Kur'ân-ı 
Kerim ve Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) davranış 
ve sözleridir. Buna göre müslüman kimse merhamet sahibidir, çev- 
resine karşı duyarlıdır, yardım severdir, fedakâr ve destekleyicidir. 


Rabbimiz, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de müminlerin 
vasıflarını beyan ederken mealen şöyle buyurmuştur: 


“...inkârcılara karşı sert, birbirlerine merhametlidirler” (Feth 48/29). 


Fahr-i Kâinat Efendimiz de [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyur- 
muştur: 


“Müslümanların birbirini sevme ve desteklemedeki durumları 
bir beden gibidir. Bedenin bir uzvu rahatsız olursa, bedenin bütün 
organları rahatsız olur ve uykusu kaçar.” 


Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) yine buyurmuş- 
tur: “Müminin mümine karşı durumu, birbirini destekleyerek ayak- 
ta duran iki bina gibidir.”29 


128 Buhâri, Edeb, 27 (nr. 6011); Müslim, Birr, 17 (nr. 6751). 
129 Buhâri, Salât, 88 (nr. 481); Müslim, Birr, 17 (nr. 6750). 
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Bir başka hadis-i şerifte de Resülullah Efendimiz sallallahu 
aleyhi vesellem) müslümanı şöyle tarif etmiştir: 


“Müslüman, müslümanların elinden ve dilinden selâmette ol- 
duğu kişidir.” 


Müslüman kişi, kardeşleri için daima hayır olanı isteyen, iste- 
mekle kalmayıp bu uğurda çaba sarfeden kimsedir. 


Nitekim Resül-i Ekrem Efendimiz [sallallahu aleyhi veselem] bu- 
yurmuştur: 


“Müslüman müslümanın kardeşidir. Ona zulmetmez, onu 
düşmana terketmez. Kim din kardeşinin ihtiyacını karşılarsa Allah 
da onun bir ihtiyacını karşılar. Kim bir müslümandan bir dünya 
sıkıntısını giderirse Allah da buna karşılık ondan kıyamet sıkıntı- 
larından bir sıkıntıyı giderir. Kim bir müslümanın ayıbını gizlerse 
Allah da kıyamet gününde onun ayıbını örter.”3! 


Dinimiz özellikle anne babaya saygılı ve hürmetkâr olmayı 
emreder. Anne baba da evlatlarına karşı şefkatli olmakla yüküm- 
lüdür. Ayrıca iyi komşuluk münasebetleri de önemli sorumluluk- 


lar arasındadır. 
Müslüman kimse kardeşine zarar vermez, onlar hakkında 


kötü düşünmez, onlara zarar verecek şeylere engel olur. Yolda 
bir diken bile görse zarar vermesin diye kaldırır. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] buyurmuştur: 
“Yoldan gelip geçen müslümanlara eziyet veren bir ağacı bu- 
daması sebebiyle bir kişinin cennette dolaştığını gördüm. ”32 


130 Buhâri, İmân, 4 (nr. 10); Ebü Davud, Cihâd, 2 (nr. 2481). 
131 Buhâri, Mezalim, 3 (nr. 2442); Müslim, Birr, 15 (nr. 6743). 
132 Müslim, Birr, 36 (nr. 6837). 
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Müslüman kimse, kardeşinin dedikodusunu, gıybetini yap- 
maz, ona haset etmez, kin beslemez, ardından kuyusunu kazmaz. 


Yine Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle bu- 
yurmuştur: “Koğuculuk yapan cennete giremez.” 


Bu hususta Halil b. Ahmed de (rahmetullahi aleyh) şöyle buyurmuş: 
“Sana karşı başkalarının koğuculuğunu yapan, başkasına 


karşı da senin koğuculuğunu yapar. Başkası hakkında size ih- 
barcılık yapan, sizin hakkınızda da başkalarına ihbarcılık yapar.” 


İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) müslümanların hadis-i şerifler- 
de geçen karşılıklı haklarını şöyle sıralamıştır: 

ə Müslüman kardeşinle karşılaşınca ona selâm vermen, 

e Davet ettiğinde davetine icabet etmen, 


e Aksırdığında hayır duasında bulunman (yerhamükellah” 
demen), 


e Hastalandığında ziyaret etmen, 
e Vefat ettiğinde cenazesine katılman, 


ə Seninle ilgili bir yemin ettiğinde, yemininde onu doğru çı- 
karman, 


ə Senden nasihat istediği zaman ona nasihat etmen, yardım 
etmen, 


e Onun bulunmadığı yerde hakkını savunman, 
e Kendin için istediğin şeyi kardeşlerin için de istemen, 


ə Kendi nefsin için istemediğin şeyi kardeşlerin için de iste- 
memen. 


133 Buhâri, Edeb, 50 (nr. 6056); Müslim, İmân, 47 (nr. 303). 
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İyi ve kötü olmak üzere iki türlü ahlâk vardır. Müslüman kim- 
se daima iyi olanı tercih etmelidir. Çünkü kötü ahlâk, sahibine de 
insanlara da eziyet sebebidir. 


Rebi' b. Heysem (rahmetullahi aleyhi demiştir ki: 


“İnsanlar iki kısımdır: Ya mümindir, sakın ona eziyet etme. Ya 
da cahildir ki, sen de ona cahilce karşılık verme.” 


Müslümanda ahlâken bulunması gereken birçok haslet, onu 
kul hakkına girmekten korumak içindir. Çünkü kul hakkı hesap 
gününde ilâhi af ve şefaat kapsamı dışındadır. Orada hesaplaşıl- 
madıkça kişinin üzerinden kalkmaz. 


Müslümanların birbiriyle münasebetlerinde son derece dik- 
kat etmeleri gereken ahlâki davranışlardan biri de tevazu sahibi 
olmak, kibirlenmemektir. 


Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) buyurmuştur: 
Allah bana birbirinize karşı mütevazi olmanızı, kimsenin kimseye 
üstünlük taslamamasını vahyetti.”3 


Müslümanlar arasındaki iyi münasebet, yardımlaşma ve da- 
yanışma o kadar önemlidir ki, ibadetlerin birçoğu doğrudan baş- 
ka insanlarla alakalıdır veyahut birlikte yapılmaktadır. Bu yüzden 
iki müslümanın üç günden fazla küs kalması yasaklanmıştır: 


Resülullah Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) buyurmuştur: 


“Bir müslümanın müslüman kardeşi ile üç günden fazla küs 
kalması, birbirini görünce yüzlerini çevirip gitmeleri helâl olmaz. 
İki kişiden hangisi (barışmak için) önce selâm verirse o daha ha- 
yırlıdır.”35 
134 Müslim, Cennet, 17 (nr. 7389); Ebü Davud, Edeb, 48 (nr. 4897). 

135 Buhâri, Edeb, 62 (nr. 6077); Müslim, Birr, 8 (nr. 6697). 
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Ashâb-ı kirâmdan İkrime [radıyallahu anh) şöyle demiştir: 
“Allah Teâlâ, Hz. Yusuf'a [aleyhisselâm] şöyle vahyetti: 


‘Kardeşlerini affettiğin için dünya ve ahirette senin şanını yü- 
celttim.” 


Hz. Âişe validemiz de radiyallahu anha) şöyle demiştir: 


“Allah Resülü (sallallahu aleyhi vesellem] kendi nefsi için asla inti- 


kam almadı. Ancak Allah'ın bir yasağı çiğnendiği zaman Allah'ın 
emrini yerine getirmek için ceza verdi.” 


İslâm ahlâkına dair, müslümanlarla iyi geçinmesinin gerek- 
liliğine dair âyet, hadis ve sözler çoktur. Nihayetinde müslüman 
kimse güvenilir, merhamet sahibi ve daima iyiliği isteyen bir kim- 


se olmalıdır. Kimseye zarar vermemeli, bu dünyasını da ahiretini 
de heba etmemelidir. 


Bütün tutum davranış ve sözlerimizi bu şuurla kontrol etme- 
miz gerekir. 


136 Buhâri, Menâkıb, 23 (nr. 3560); Müslim, Fezâil, 20 (nr. 6190). 


YARINLAR KİMİN? 


teng? 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Allah'a ve Resülü'ne itaat edin, birbirinize düşmeyin, son- 
ra gevşersiniz ve gücünüz elden gider. Sabırlı olun. Çünkü Allah 
sabredenlerle beraberdir” (Enfâl 8/46). 


Bu âyet-i kerime, öncesindeki ve sonrasındaki âyetlerle bir- 
likte, savaş durumunda sebat etmeye, birlik ve dirlik ruhunu mu- 
hafazaya müminlerin dikkatini çekmek için nâzil olmuştur. Fakat 
birlik ve dirlik ruhunu muhafaza gayreti sadece savaş şartlarıyla 
sınırlı değildir. Nitekim âyet-i kerimede dâimi bir itaat ve sebat 
durumunun gerekli olduğu ifade buyrulmuştur. 


Buna göre, öncelikle Allah Teâlâ'ya ve resülüne itaat, hemen 
ardından fitneden sakınmak ve gevşememek emredilmiştir. Bun- 
larda bir eksiklik olursa gücümüzün elden gideceği ikaz olun- 
muştur. Bu âyet-i kerimeyi büyük tefsir alimimiz Beyzâvi (rahmetul- 
lahi aleyh) şöyle açıklar: 

“Bu âyette, şuna dikkat çekilmektedir: Allah Teâlâ'nın zikrin- 


den kulu hiçbir şey alıkoymamalı; kul sıkıntılı anlarda Rabb'ine 
sığınmalı, bütün varlığı ile O'na yönelmeli, gönlünü başkasından 
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çekmelidir. Rabb'inin lutfunun bütün hallerde kendisinden ayrıl- 
madığına kesin inanarak O'na güvenmelidir.” 


Bir diğer tefsir âlimimiz İbn Acibe el-Haseni de (rahmetullahi 
aleyh) bu âyet-i kerimeyi şöyle izah ediyor: 


“Size emrettiği ve nehyettiği konularda Allah ve resülüne ita- 
at edin. Şüphesiz bu itaat bütün hayırların anahtarıdır. Ganimet- 
ler konusunda yaptığınız gibi farklı fikirler ileri sürerek birbirinizle 
çekişmeyin. Sonra korkuya kapılırsınız, rüzgârınız söner, kuvveti- 
niz gider. Devletiniz, kuvvetiniz kesintiye uğrar, sizi zafere taşıyan 
yardım rüzgârı kesilir.” 


Dünya sevgisi kişinin gönlünde yer ederse hem istikametini 
hem heybetini kaybeder. Âyet-i kerimenin ilk muhatabı olan sa- 
habi efendilerimiz İslâm'ın ilk nesli olarak türlü imtihanlarla karşı 
karşıya kaldılar ve bu ve benzeri buyruklarla hem ikaz hem teşvik 
edildiler. Fakat âyet-i kerimedeki ikaz umumidir ve onlar kadar 
bizim için de geçerlidir. Sahâbe-i kirâm efendilerimiz -Allah Teâlâ 
cümlesinden razı olsun- imtihanı alınlarının akıyla verdiler ve bi- 
zim için bir hidayet rehberi, doğru yolun kılavuzu oldular. Onların 


sebatı, fedakârlığı, gayreti tarih boyunca müminlere ışık oldu, ol- 
maya devam edecek. 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de yine 
mealen buyurdu ki: 


“Ey iman edenler! Eğer siz Allah'a (dinine) yardım ederseniz 
O da size yardım eder, ayaklarınızı kaydırmaz” (Muhammed 47/7). 


Demek ki müminler olarak, İslâm ve rıza-yı Bâri uğruna at- 
tığımız her adım, verdiğimiz her nefes bizi de yüceltecek, üstün 
kılacaktır. 
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Günümüzde müslümanların pek çok bakımdan acziyete 
düşmüş olması, bu halin ilânihaye devam edeceği, artık değiş- 
meyeceği manasına gelmez. Esasen iman ehli Allah Teâlâ'dan 
asla ümidini kesmez. Tarih boyunca nice fitne ve imtihanlara 
duçar olduğumuzu, sıkıntıya düştüğümüzü biliyoruz. Fakat Al- 
lah Teâlâ'ya ve resülüne itaatle toparlanarak, fedakârlık gösterip 
sebat ederek yeniden birliğe ve dirliğe kavuştuk. Hangi asra ba- 
kılırsa bakılsın, tarihe vurulmuş mühür bize ait. 


Bir zamanlar yaşadığımız coğrafya bir taraftan Moğol istilası 
diğer taraftan da Haçlı orduları ile talan edilmiş, müminler türlü 
fitne ve yıkımlara duçar kalmışlardı. Fakat gayret ettiler, mücella 
dinimiz İslâm'ın sancağını yeniden yükselttiler, ümmetin izzetini 
geri kazandılar. 


Böyle diriliş dönemlerine baktığımızda âlimlerimizin tahribatı 
onarmak için itikad, amel, ahlâk ve sünnet-i seniyyeye ittiba husu- 
sunda çok çalıştıklarını, her seviyeye hitap eden eserler yazdıkla- 
rını görürüz. Mesela 1330 yılında vefat eden Âşık Paşa [rahmetullahi 
aleyh) Garibname adlı eserinde dönemin ihtiyaçlarına göre itikadı, 
ameli, mezhep imamlarına ittibayı, sahabe sevgisini, Allah dostları- 
nın yoluna sımsıkı sarılmayı, Allah yolunda mücadele etmeyi, müs- 
lümanların tefrikadan kurtulup birlik olmasını çok canlı temsillerle 
uzunca anlatmış ve bu esere “Osmanlı'yı kuran eser" denilmiştir. 


Şüphesiz bu esere gösterilen teveccüh, o devirdeki binlerce 
âlimin, Allah dostunun tebliğ ve irşadına da gösterildi. Yani vazi- 
fe gerektirdiğinde ayrı gayrı olmadan herkes çalışmış, elini taşın 
altına koymuştur. Âşık Paşa hazretleri eserinin ilk bölümünde bir 
olmanın, vahdet içinde bulunmanın faziletini şöyle anlatır: 


“Allah yolunda bir olup mücadele eden o candan sevgilileri 
bir anlatayım da kulak ver! Onların birlik sayesinde nasıl bir sa- 
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adete eriştiklerini, toplanıp nasıl arkadaş olduklarını dinle. Onlar 
Allah Teâlâ'nın rızasını birlik ile buldukları gibi, dirlik düzenlik için- 
de o rızaya ulaştılar. Efendimiz Hz. Muhammed'in {sallallahu aleyhi 
vesellem) hallerini işit de, İslâm yolunu ne ile, nasıl açtığını anla. 
Peygamberimiz (sallallahu aleyhi vesellem) dünyaya geldiği zaman, 
usul erkân namına hiçbir şey yoktu. Yeryüzü haça, putlara tapan 
kâfirlerle dolmuştu. Muhammed Mustafa [sallallahu aleyhi vesellem), 
Allah Teâlâ'nın varlığını bildirdi, kendisinin peygamber olduğu- 
nu söyledi. Onların hepsini Hakk'ın yoluna çağırdı, ey insanlar 
gerçek dine gelin, dedi. Kâfirler, biz söze inanmayız, açıkça bir 
şeyler göster de gözlerimizle görelim, dediler. Mucizeler görme- 
lerine rağmen, bu sihirdir, dediler, düşmanlıkları gitgide çoğaldı. 
Peygamberimiz'e (sallallahu aleyhi vesellem) hiç rahat vermezlerdi. Her 
biri bin çeşit hile düzerdi, kötülük ve eziyet yaptıklarında Resülul- 
lah Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem] sabrederdi. Peygamberimiz'e 
uyanlar bir safta toplandılar. Hepsi gelip Muhammed Mustafa'ya 
[sallallahu aleyhi vesellem) iman ettikleri için dünyaya da hakim oldular. 


Şunu biliniz ki, nerede birlik varsa, kim kiminle benlikten ge- 
çip Allah için dostluk ederse iki cihanın saadeti onlara verilmiştir. 
Onların durakları dostların kalbidir. Birlik içinde olanlar gerçek 
muratlarına kavuştular. Tanıdık ya da yabancı, herkes onlara bo- 
yun eğdi. Çünkü hakiki birlik Allah için olan birliktir. İsyan edenler 
ise ikilik içinde, ayrılık ve fitnede birleşirler. İman etmek saadete, 
kutluluğa işarettir. İnsanı yüce Allah'a layık hale getirir. 


Ey dostlar! Sevgili ile bir olun ve son nefeste şehadet kelime- 


sini söyleyerek dünyadan gidin. İman etmeden gidenlerin ahiret- 
te işleri çok zordur.” 


Asr-ı saâdet'ten günümüze tarihimiz sabır ve sebat ile fe- 
dakârca gayret gösteren âlimlerle, komutanlarla, emirlerle, her 
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şeyini ortaya koyan müslümanlarla dolu. Bizim bugün misalden 
yana noksanımız bulunmuyor. Sadece Allah ve resülünün yoluna 
sımsıkı sarılmamız ve birlik olmamız gerekiyor. 


İslam beldeleri asırlar boyunca ecdadımızın imanları ve vata- 
na olan sevdaları ile korunmuş, zulme ve zalime karşı kahraman- 
ca mücadele edilmiştir. Bedir Harbi”nden bugüne kadar ümmetin 
izzeti din ve vatan gayreti ile tesis edilmiştir. 


Bugün de müslüman coğrafyaların üzerine çökenlere, mü- 
minlerin Allah ve Resülü”ne itaatine gölge düşürmeye çalışanla- 
ra, birlik ve dirliğimize türlü fitne ve entrikalarla mani olma plan- 
ları yapanlara karşı maddi manevi gayrete ve sebata ihtiyacımız 


var. Cenâb-ı Mevlamız”ın şu ikaz ve müjdesini bir arada her daim 
aklımızda tutmaya ihtiyacımız var: 


“Gevşeklik göstermeyin, üzüntüye kapılmayın. Eğer inanmış- 
sanız şüphesiz en üstün olan sizsiniz” (Âl-i İmrân 3/139). 


BİRLİK ve BERABERLİK AHLÂKIMIZ 


22. 


İnsanoğlunun tabiatında olumlu olumsuz birçok özellik var- 
dır. Bu özellikler sadece kişilerde değil, milletler, kavimler, kabile- 
ler ve cemaatler de çeşitlilik arzeder. Hatta öz kardeşler arasında 
bile zıt özellikler görülebilmektedir. 


Bir yaratılış tecellisi olarak insanların dış görünüşü nasıl farklı 
farklı ise, manevi, ruhi yapısı itibariyle de her bir insan bir baş- 
kasından farklı özelliklere sahiptir. Buna bir de içinde bulunduğu 
aile ve çevre etkileri ilave olduğunda insanlar arası bireysel fark- 
lılıklar kaçınılmaz olur. 


Kiminin mizacı sert, kiminin yumuşaktır. Kimisi aceleci, ki- 
misi yavaş, kimisi mutedildir. Bir yanda saatlerce konuşmaktan 
usanmayanlar, diğer yanda saatlerce dinlemekten bıkmayanlar... 
Bir tarafta karıncayı bile incitmekten çekinenler, diğer tarafta her 
davranışı bir yıkım olan canavar ruhlular... Bir yanda sevgi dolu yü- 
reklerle mütebessim yüzler, diğer yanda katılaşmış gönüllerle asık 
suratlar... Kısaca, çeşit çeşit, farklı farklı şahsiyetler, karakterler... 


İnsanların bu farklılıkları tabii olarak sevgi ve nefrette, duygu 
ve düşüncede, anlayış ve fikirlerde de farklılık demektir. O kadar 
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ki, aynı fikir akımına, aynı meşrep ve cemaate mensup olanlar 
arasında bile farklı tavır ve düşünceler, yaklaşımlar görülebilir. 


Zekâ, feraset, akıl, basiret, tecrübe, bilgi ve kültür farklılıkları 
göz önünde bulundurulduğunda bir kısım yaklaşım farklılıkları ve 
ihtilafların olması tabiidir, hatta gerektiği gibi değerlendirildiğinde 
zenginlik ve dinamizmdir. Görüş farklılığı tefrika ve fitneye dö- 
nüşmediği, hak ve hakikatin zuhuruna mani olmadığı müddetçe 
kesinlikle bir tehlike, bir sorun yoktur. Ama durum bunun aksine 
olursa, işte asıl tehlike ve sorun o zaman başlamış olur. 


Görüş farklılığı fitneye, oradan da tefrikaya dönüştüğünde 
birlik ve beraberliği yok etmekte, düşmanlık ve kin ateşini tutuş- 
turmakta, bir tefrika bir diğerini, bir fitne de başka bir fitneyi do- 
ğurmaktadır. Türlü sapmalar, doğru yoldan ayrılmalar işte böyle 
olmuştur. İnsanlık tarihi bu gibi fitne ve tefrikaların acı örnekleri 
ile doludur. 


Bundan dolayıdır ki müberra dinimiz İslâm, Câhiliye devri in- 
sanı ve toplumunun sıfat ve işlerinden olan ayrılıkçılık ve fitneyi 
şiddetle yasaklamış ve inananları, “...fitne çıkarmak ise öldür- 
mekten daha büyüktür” (Bakara 2/217) âyet-i celilesiyle uyarmıştır. 


Tarih kitaplarında yer alan adını bildiğimiz-bilmediğimiz pek 
çok millet ve devlet bugün artık yok. Bunların tarih sahnesinden 
silinmelerinin birçok muhtelif sebepleri var. Ancak bu sebeple- 
rin biri var ki, açık bir şekilde diğerlerinin önüne geçmekte, en 
önemli çöküş sebebi olarak öne çıkmaktadır. İşte bu sebep tef- 
rikadır. Yani ayrılık, ayrılıkçılık, birbirine düşme, bir ve beraber ol- 
mamadır. Elmanın içine girmiş kurt gibi toplumu ve milletleri içten 
içe çürüten tefrika, devletlerin yıkılmasına ve hatta milletlerin yok 
olmasına sebep olmuştur. 
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Kendi tarihimize baktığımızda da aynı durumu çok net bir 
biçimde görürüz. Dış saldırılar, savaşlar, tabii afetler, göçler, açlık, 
kitlik gibi felaketler karşısında dimdik ayakta kalmayı başaran ec- 
dadımız, ne hazindir ki tefrika sebebiyle birbirlerine düşmüşlerdir. 
Birliği sağlayamadıkları için sonunda devletleri de yıkılıp gitmiştir. 


Bazan da aynı kavimden, aynı dinden olan insanlar savaş 


meydanlarında karşı karşıya gelmişler, birbirlerinin kanını akıt- 
mışlardır. 


Tefrika, ayrılık, ayrılıkçılık sadece geçmişte kalmış bir hasta- 
lık değildir. Yakın tarihte yaşanan pek çok hadise, bizim toplum 
bünyemizdeki bu zaafı başkalarının nasıl aleyhimize kullandıkla- 
rını göstermeye yeter. Geriye dönüp baktığımızda ırk, coğrafya, 
mezhep, ideoloji, siyasi fikir, dünya görüşü gibi konuların insan- 
larımızı kışkırtıp çatışmaya dönüştürecek bir araç, malzeme ola- 
rak kullanıldığını açıkça görmekteyiz. Hatta ne gülünçtür ki, bu 


zaafımız bazan spor, müzik, sanat gibi alanlarda bile kendisini 
göstermektedir. 


Toplum bünyesini kolayca sarıp zayıf düşüren, hatta öldüren 
tefrika mikrobunu yok edecek, açtığı yarayı onaracak tek deva 
mücella dinimiz İslâm'dır. Kelime manası bile barış olan ve insan- 
lığa dünya saadeti de sağlamak için gönderilen İslâm, bu konuda 
olabilecek en ileri adımla, “Müminler kardeştir” (Hucurat 49/10) hük- 
mü koymuştur. Zira yeryüzünde birbirine zarar verme ihtimali en 
düşük insanlar, aynı kandan gelen kardeşlerdir. Dinimiz bu hük- 
müyle gerçek sevgi ve muhabbete dayalı toplumsal barışı kurar- 
ken, bir taraftan da bütün müslümanları bir aile olarak tarif etmiştir. 
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Din, toplum hayatının en derin ve en güçlü gerçekliğidir. İlk 
insanın bir peygamber olması, her topluma bir hidayet rehberi 
gönderilmesi hasebiyle insanlığın asıl geleneği ilahi vahiydir, yani 
dindir. Dinin akıl, duygu ve sezgi yönüyle insanı kuşatıcılığı hem 
kişiliğine hem topluma yön verir, istikamet kazandırır. 


İlahi vahyin son noktası olan İslam, layıkınca yaşandığında 
insan ruhunun en derin taraflarına sirayet ederek gerçek ve fıtri 
bir hayat anlayışı, yaşama sevinci ve zorluklara mukavemet gücü 
verir. Fertleri, sınıfları, toplumları, ırkları ve kavimleri gerçek an- 
lamda birleştirecek değerler düzenini ancak İslam dini sunar. Bu 
sadece bir çıkar ortaklığı biçiminde şekillenen bir düzen değil, 
insanlık onuruna yaraşır biçimde sevgi, saygı ve huzur ortamıdır. 


Mücella dinimiz İslam”ın öngördüğü insanların ortak nokta- 
larda birleşmesini temin edecek esaslar, Allah Teâlâ'nın ve resü- 
lünün emir ve yasaklarıdır. Bunlar bütün insanlığın müştereken 
bağlanabilecekleri kaidelerdir. Ancak onlara riayet sayesinde bir- 
lik sağlanabilir, tefrikaya düşülmez. Âyet-i celilede, “Hep birlikte 
Allah'ın ipine sımsıkı sarılın, tefrikaya düşmeyin” (Âl-i İmran 3/103) 
buyrularak, birlik ve beraberliğin korunması vurgulanmaktadır. 


Gerçekten Allah Teâlâ'nın emirlerine uyulmayan cemiyetlerde 
huzur olmaz. Belki görünürde bir düzen vardır. Fakat bu çıkar or- 
taklığından kaynaklanmaktadır ve ortam müsait olduğunda, kolay- 
ca düzenin yerini kaos alabilmektedir. Yüzeydeki huzurun altında 
sürekli bir dip kaynama vardır. O kadar ki, çocuklar ancak yetişkin 
nezaretinde sokağa çıkabilir, komşu komşudan emin değildir. 


Bazı uzuvları hasta olan bir vücut nasıl zayıf ve güçsüz dü- 
şer, direncini kaybederse, düşmanlığın çoğaldığı ve birlik bera- 
berliğin olmadığı toplumlar, ne kadar güçlü gözükürse gözüksün, 
kısa zamanda güçsüzleşir. 
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Bir toplumun kendi içinde ayrılığa düşmesi düşmanlar için 
bulunmaz fırsattır. Hatta eğer tefrika yoksa oluşacak zemin ha- 
zırlamak, küçük kıvılcımlardan büyük yangınlar çıkarmak dün de 
bugün de netice veren bir stratejidir ve yaygın olarak uygulan- 
maktadır. Birlik ve dirliğimizi bozacak bu tür tuzaklara karşı uya- 
nık olmak, müslüman ferasetinin gereğidir. 


Günümüzde de kanayan bir yara olarak devam eden tefrika 
arızasını tamir için bakınız kendilerini din yolunda insanlığın hiz- 
metine adayan büyük insanlar nasıl bir reçete sunmuştur: 


Benim fikir ve görüşüm doğrudur veya daha güzeldir deme- 
ye hakkınız var, fakat sadece benim görüşüm doğrudur demeye 
hakkınız yoktur. 


Her söylediğiniz doğru olsun. Fakat başkaları hakkında bildi- 
ğiniz her doğruyu söylemeniz doğru değildir. Başkalarının kusur- 
larını görmemek ve müsamahakâr olmak gerekir. 


Düşmanlık etmek isterseniz, kalbinizdeki düşmanlığa düş- 
manlık edin. Onu kalbinizden kaldırmaya, çıkarmaya çalışın. 


Kendi elimizle yıkılışımızı, tükenişimizi hazırlamak istemi- 
yorsak, düşmanımızın, nefis ve şeytanın oyununa gelmememiz 
gerekir. Farklı düşünce ve anlayış, farklı olarak yaratılışın netice- 
sidir. Böyle oluşunda bizim farkedemediğimiz çok gizli hayırlar 
ve hikmetler vardır. İnsanların ittifakı müsamahanın, gönüllerde 
mürüvvet ve sevginin mayalanmasıyla olacaktır. 


Aynı dinin mensupları, aynı kaynaktan beslenen kardeşler 
olarak, tenkitlerimiz yıkıcı, kırıcı ve küstürücü değil, yapıcı olmalı 
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ve diğer kardeşlerinizin meziyetlerini takdirle karşılamalı ve bu 
hasletleriyle sevinmeliyiz. 


Tefrikadan uzak birlik ve beraberliğimizin âleme ilan edildiği 
zamanlardan biri de bayramlarımızdır. Bayramlar İslam kardeş- 
liğinin canlanmasına, birlik ve beraberliğin pekişmesine, sevinç 
ve kederlerin paylaşılarak toplumca el ele, gönül gönüle dirlik ve 
düzenimizin devamına vesile olmaktadırlar. İşte bu şuur içinde 
bayramlarımızın idrakine varmamız gerekir. 


Rahmetli şairimiz Mehmed Âkif'in mısralarıyla noktalarken, 
mübarek ramazan bayramınızı tebrik ediyorum. 


“Girmeden tefrika, bir millete düşman giremez, 
Toplu vurdukça yürekler, onu top sindiremez.” 


BU KARDEŞLİK BAŞKA 


Mücella dinimiz İslâm, bütün müminleri bir araya toplar, hep- 
sini birden kuşatır, aynı çatı altında birleştirir. Bir arada yaşamayı, 
dayanışmayı, yardımlaşmayı emreder. Müminleri kardeş ilan eder 
ve her müslümanı kardeşlik hukukuna uymakla sorumlu kılar. 


Hangi milletten, hangi ırktan olursa olsun, dili, rengi, âdetleri, 
kılık kıyafetleri ne olursa olsun; ister cahil ister âlim, zengin fakir, 
güçlü güçsüz bütün müslümanlar kardeştirler. Bunda en ufak bir 


şüphe bir tereddüt yoktur. Çünkü bu Cenâb-ı Mevlâ'nın beyanı- 
dır, ilanıdır. 


Rabbimiz bizlere İslâm olmayı nasip etmiş ve kalplerimizi bir- 


leştirmiştir. Din bağı kalpten gelen bir bağdır. Yüce kitabımızda 
mealen buyrulur ki: 


“... Sizler birbirinize düşmanlar iken O sizin kalpleriniz ara- 
sında bir dostluk, bir yakınlık meydana getirdi de bu nimeti saye- 
sinde (kendinize gelip) kardeşler oldunuz. Hem sizler ateşten bir 
çukurun tam kenarında bulunuyordunuz da, O tuttu, sizi kurtardı. 
Şimdi böyle size ayetlerini açıklıyor ki, Allah”a doğru gidebilesi- 
niz” (Âl-i İmran 3/103). 
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İnsanlar güzelce tövbe edip kalplerini yıkayarak doğru yola 
girdiklerinde, sanki yeniden ve aynı ana babadan doğmuşcası- 
na birbirlerine yakınlık hissederler. Bu kardeşlik duygusunun ta 
kendisidir ve ortaya çıkabilecek hiçbir problemde bu duyguyu 
silmemelidir. 


Müslüman olmayan bir ülkeye gidip de orada bir müslüman- 
la karşılaşanlar bu duyguyu çok iyi bilirler. Kendi ülkelerinde çe- 
şitli fikir ayrılığı, meşrep farklılığı gibi sebeplerle aralarına mesafe 
koyanlar, orada yıllardır aradıkları kardeşlerini görmüşçesine bir- 
birlerine sarılırlar. Çünkü yüzeydeki sıradan problemlerin çerçö- 
pü gitmiş, derindeki tertemiz kardeşlik duyguları ortaya çıkmıştır. 


Aslında İslam kardeşliği her yerde öyle derin, öyle sahici bir 
kardeşliktir. Fakat kimi nefsani duygular ve şeytanın kandırmala- 
rıyla oluşan tortu bu kardeşlik duygularının örtülmesine yol açar. 
Yoksa imanının farkında olan hiçbir müslümanın bir başka müs- 
lümana kardeşçe duygulardan başka duygular beslemesi müm- 
kün değildir. 


Şeytan ve onun yardımcıları, Hz. Adem Safiyyullah”tan günü- 
müze dek müslüman kardeşliğinin ortaya çıkmasına hep engel 
olmaya çalışmışlardır. Bundan sonra da çalışacaklar. Çünkü bu 
kardeşlik bütün muhabbet ve coşkusuyla açığa çıktığı zamanlar- 
da küfür, nifak ve münker yeryüzünde çok zayıf kalmış, şeytan ve 
yoldan çıkmışlar perişan olmuştur. 


Bu nedenle müslümanların kardeş olduklarının idrakinde ol- 
maları, dünya ve ahiret saadetine teminat olacak düzeyde önem- 
lidir. Çünkü idrak edilmiş bu kardeşlik hiçbir dünyevi menfaatle 
bozulmaz ve bir menfaat uğruna müslümanlar birbirlerine zarar 
vermezler. 
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Müminlerin bu kardeşliği isâra dayanır. Yani kendi menfaat- 
leriyle başlayıp bitmez. Tam aksine, tövbe edip İslâm ile kardeş 
olanlar, öncelikle kardeşinin menfaatini kendi menfaatine tercih 
eder. Öncelikle onun zarardan korunmasına çalışır. 


Müslümanın bütün gayesi veren el olmaya çalışmaktır. Ya- 
pabileceğim bir iyilik var mı diye bakınır. Başkalarının kusurlarını, 
hatalarını görmeye çalışmaz, kendisi ve onlar için Allah'tan af di- 
ler, hataların giderilmesi için dua eder. 


Yoksa müslüman da nihayetinde insandır ve şeytanın hileleri 
ve nefsin arzularının saldırısına mâruzdur. Fakat başkalarının ha- 
talarına bakıp kardeşlik sorumluluklarından kaçmaya kalkışmak 
ise hataların en büyüğüdür. Her ne şartta olursa olsun, kardeş- 
lerimizin iyiliğini düşünmek, elimizden gelen ne varsa yapmak 
zorundayız. Bunu Allah için yapmak gerekir. 


Mevlâmız, bizim eritilip bir kalıba dökülmüş kurşun gibi bir 
bütün olmamızdan hoşnut olmakta, rızası bu yönde tecelli et- 
mektedir. Âyet-i kerimede mealen buyrulmaktadır ki: “Hep birlik- 
te Allah'ın ipine sımsıkı sarılın. Parçalanıp ayrılmayın. ...” (Âl-i İmrân 
4/103) ve “Kendilerine apaçık deliller geldikten sonra parçalanıp 
ayrılığa düşenler gibi olmayın. ...” (Al-i İmran 3/105). 


Allah rızasını talep edenlerin Allah'ın ipinden gayrı sarılacakla- 
rı, güvenecekleri bir yol da yoktur. Allah Teâlâ'nın emrini gözetip, 
Resülullah Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem] güzel ahlâkı ile ahlâk- 
lananlar tabii olarak, bir arada, kardeşler olarak yaşayacaklardır. 


Bu kardeşler meclisi rengârenktir, coşku doludur. Bu mecliste 
her zaman bir düğün havası, bir şölen, bayram yaşanır. Burada hiç- 
bir farklılık, farklılık değildir. Bütün farklar, birliğin potasında eriyip 
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gider. Bir deryaya akan bütün nehirler, nerelerden dolaşıp gelmişse 
nihayetinde bir o deryada toplanır, onun vasıflarını edinir. 


Ashâb-ı güzin de (Allah onların hepsinden razı olsun), Allah Teâlâ'ya 
doğru giden rengârenk bir kervan oluşturmuşlardı. Bir düğün 
coşkusuyla Âlemlerin Sevinci Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] 
gönlünün gölgesinde kardeşliğin en mükemmelini yaşamışlardı. 


Onların hayatı, duyduğumuzda şaşırıp kalacağımız kardeşlik 
örnekleriyle doludur. Mallarını, canlarını, kalplerini bu kardeşliğe 
vermiş, her biri bir diğer kardeşi sevindikçe sevinmiş, mutlu ol- 
muşlardır. Böyle bir topluma ne zarar verebilir ki. Böyle toplum- 
larda kim aç, açık, sıkıntıda olabilir ki... 


Ashâb-ı güzin böyle bir kardeşlik toplumu oluşturduğu için 
İslâm çok kısa bir sürede yeryüzüne yayılmış, nice insan hidaye- 
te erip kurtulmuştur. 


Müslümanlar bu durumu muhafaza ettikleri sürece yeryüzü- 
ne hâkim olup adaleti gerçekleştirmişler, aksi durumda ise güç- 
lerini kaybedip sapkın niyetlerin oyununa gelmişlerdir. Böylece 
yeryüzünü zulüm istila etmiştir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) ahlâkı ile ah- 
lâklanmış Allah dostları da her devirde, müslümanların gönül bir- 
liğinin tesisi için çalışmış, müslümanları kardeşlik bağları içinde 
bir araya getirmişlerdir. Onların örnek kişilikleri, yüce gönülleri, 
bütün farklılıklarıyla her yerden, her türden insanı kardeşlik duy- 
gularıyla kuşatmıştır. Kimsenin huyu suyu, mizacı, bu kardeşliğin 
oluşmasına engel olmamıştır. 


Bu kardeşliğin muhafazası, aşınmaların düzeltilip yeniden te- 
sisi hepimizin en temel görevleri arasındadır. Hiçbir dünya men- 
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faati bir müslümanın bir diğer müslüman aleyhine olmasını haklı 
kılmaz. 


Rabbimiz, yüce kitabımızda nefsinin cimriliğini, hırsını aşmış 
olanların bir duasını bize mealen şöyle öğretmektedir: 


“Bunların arkasından gelenler şöyle derler: Rabbimiz! Bizi ve 
bizden önce gelip geçmiş imanlı kardeşlerimizi bağışla; kalpleri- 
mizde, iman edenlere karşı hiçbir kin bırakma! Rabbimiz! Şüphe- 
siz ki sen çok şefkatli, çok merhametlisin!” (Haşr 59/10). 


Şimdi acı çeken bütün bir insanlık bizim bu ilâhi duaya gönül 
birliği ile katılmamızı bekliyor. Sadece kendi selâmetimiz değil, 
âlemin selâmeti bizim kardeşlik muhabbetimizde. 


HUZUR ve GÜVEN GARANTİMİZ 


b 


Yüce Mevlâmız, dünya hayatından sonra önümüzde ebedi 
bir hayat olduğunu bize bildirmiştir. İnsanlık tarihi boyunca ilâhi 
vahyin en temel unsurlarından biri budur. Bütün peygamberlerin 
öğrettiğine göre hiç sonu gelmeyecek, ölümün olmadığı bir ha- 
yat bu. Dünya ise bu hayata hazırlık yaptığımız, imtihan edildiği- 
miz, yetişip olgunlaştığımız bir yer. 


Her ne kadar kısa bir süreliğine bulunduğumuz bir yer olsa 
da dünya sonuçları itibariyle çok önemli bir yerdir. Çünkü burada 
olup bitenler, yapılanlar, yapılmayanlar, karşılığını ahirette bula- 
cak. Bir zerre miktarınca da olsa hiçbir şey gözden kaçmayacak. ` 
Yapıp da unuttuklarımız, küçük görüp önem vermediğimiz işler 
dahi bizi bulacak. 


Şöyle anlatılır: Bir kişi, kıyamet günü Mevlâmız'ın huzurunda 
durup amel defteri kendisine verildiğinde günahlarını çok bulur 
ve, “Allahım ben bu kadar günah işlemedim” der. Cenâb-ı Mevlâ, 
“İşlediğin günahlara şahitlerim var” buyurur. Adam etrafına ba- 
kıp, “Rabbim, ben şahit göremiyorum” deyince Rabbimiz ada- 
mın eline, ayağına, bütün bedenine konuşmalarını söyler, onlar 
da birer birer şahitlik yaparlar. 
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Kulaklar, “Bizimle haram şeyler dinledi”, gözler, “Bizimle 
harama baktı”, ağız, “Benimle çirkin sözler söyledi” diye her bir 
âzası adamın günahlarını sayıp dökerler. Adam şaşkın, çaresiz, 
öylece kalıverir. Derken, adam cehenneme atılacağı sırada kir- 
pikleri söz ister, Rabbimiz de izin verir. Der ki: “Bu kulun bir gün 
senden korkup, utanıp, haline çok üzüldü ve ağlayıp beni göz- 
yaşı içinde bıraktı.” Bunun üzerine Rabbimiz o kuluna mağfiret 
eder, cehennemden kurtarır. 


Bu kıssadan almamız gereken iki hisseden biri, derin bir piş- 
manlıkla günahlara tövbe etmek, Allah korkusundan gözyaşı dö- 
kecek hale gelmek ebedi hayat için çok büyük öneme sahiptir. 
Diğeri de şudur: Dünya, her şeyin inceden inceye kaydının yapıl- 
dığı, hiçbir şeyinin boş ya da önemsiz görülmediği bir yerdir. O 
halde bu hayatı özen göstererek, Mevlâmız'ın bildirdiği gibi yaşa- 
mamız gerekir. İyi kötü her işimizin karşılığının görüleceği hesap 
gününde zor durumlarla karşılaşmamak için, ilâhi affa erişmek 
için önceden hazırlık yapmak durumundayız. Nasıl hazırlanma- 
mız gerektiği de yine peygamberleri vasıtasıyla Rabbimiz tarafın- 
dan bildirilmiştir. 


Bu hazırlık mücella dinimiz İslâm'ın öğrettiği gibi yaşamakla, 
onun kurallarına uymakla gerçekleşir. Yani Allah Teâlâ'nın yapın 
diye emrettiklerini yaparak ve yapmayın dediği yasaklarından 
sakınarak hazırlığımızı yaparız. Yine bütün bu emir ve yasakları 
Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] yaptığı şekilde, 
onun izinden yürüyerek, yani sünnetine uyarak yerine getiririz, 
yalnızca onu örnek alırız. 


Böyle yaşamak Rabbimiz'in bizim üzerimizdeki hakkıdır. Her 
anne babanın, çocuğunun iyi halde olmasını görmek istemesi 
nasıl onların hakkıysa, bizim iyi insanlar, iyi kullar olup saadete 
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ermemizi istemesi de yüce Mevlâ'nın hakkıdır. Anne baba dün- 
yaya gelme vesilemizdir ama Cenâb-ı Mevlâmız bizim yoktan 
yaratıcımızdır. O bizim için İslâm'ı belirlemiş, bizi İslâm dairesine, 
güvenli bir alana almıştır. Bu alanın çevresi hududullah ile, yani 
Allah Teâlâ'nın belirlediği sınırlarla çevrelenip korunmuştur. Bu 
sınırların ötesi tehlikelerle, şeytan tuzaklarıyla doludur. 


Mevlâmız'ın belirlediği sınırları öğrenmek ve bunlara uymak 
dünya ve ahiretimiz için şarttır. Âlimlerimiz, hududullahı en ince 
detaylarına kadar bizlere aktarmışlardır. Allah ve Resülü'nün bi- 
zim için belirlediği yoldan, İslâm'dan habersiz kimse kalmamıştır. 
Artık bize düşen, emir ve yasaklara riayet ederek Rabbimiz'in 
çizdiği sınırlar içinde kendimizi koruyarak yaşamaktır. 


Mevlâmız'ın her yaptığının, her emrinin ve yasağının bizim 
iyiliğimiz için olduğu kesin ve âşikârdır. O boş iş yapmaz, kulla- 
rını yasaklarla mahrum etmeye çalışmaz. Aksine korunmalarını, 
zarara girmemelerini ister. O'nun sınırları, hududullah da biz in- 
sanların iyiliği, dünya ve ahiret saadetimizi temin etmek içindir. 


Bütün bunlara rağmen Rabbimiz tarafından belirlenen hadle- 
ri bilmez, hududullahın dışına çıkıp taşkınlık edersek bu dünyada 
da zarar görürüz. Çünkü hududullaha riayet edilmeyen bir dünya 
Câhiliye ortamıdır. Yani insan zulme uğramaktadır. Ne kadar bi- 
limden, teknolojiden, medeniyetten söz etsek de alttan alta in- 
sanın kalbini kemiren mutsuzluk hali kaçınılmazdır. Ayrıca güçlü 
güçsüzü ezer, zulüm bir hayat tarzı, siyasi sistem ve ideoloji olur. 
Hem bugünkü dünya hem tarih bunun şahididir. 


Zulümleriyle meşhur kişiler ve toplumlar tarihte yerlerini al- 
mışlardır. Fakat hepsi de acı bir şekilde yeryüzünden silinip git- 
mişlerdir. Bunlar kendi elleriyle kendi sonlarını hazırlamışlardır. 
Bu kişi ve toplumların yok olup gitmelerinin ve ahirette kendile- 
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rine kötü âkıbet hazırlamalarının sebebi Allah Teâlâ'nın emirle- 
rini dinlememek, peygamberleri reddetmek, kendilerine verilen 
nimetlere şükretmeyip nankörlük etmek olmuştur. 


Aynı sıkıntılar bugün de yaşanmıyor değil. Allah Teâlâ'nın 
sınırları aşılıyor, her türlü ahlâksızlık normal görülüyor, haksız 
yere insanlar öldürülüyor, savaşlar çıkartılıyor, üç kuruşluk dünya 
menfaati için kimse kimseye merhamet etmiyor. Halbuki herke- 
sin iyiliği, zalimin de mazlumun da iyiliği, Mevlâmız'ın emir ve 
yasaklarına riayet edilmesine bağlıdır. Dünyadaki bütün sıkıntılar 
ancak böyle çözülür. 


Kulunun ihtiyaçlarını Hâlik-i Zülcelâl'den iyi bilen olmaz. Emir 
ve yasakları, koyduğu sınırlar bir kale gibidir. İnsanları şeytanın tu- 
zaklarından, hilelerinden korur. Âlemi kuşatan ilâhi nizama uygun 
yaşayışı sağlar. Bu uyumluluk da huzurun, saadetin kaynağı olur. 


Rabb'inin hükmüne teslim olup, bütün emir ve yasaklarıyla 
dinini gönülden yaşayanlarda görülen huzur ve gönül rahatlığı, 
hep ilâhi düzene uyumlu bir hayatı tercih etmelerinden kaynak- 
lanmaktadır. Onlar Nuh aleyhisselâmın gemisinde yer alan in- 
sanlar gibi korkudan emin, rahat içindedirler. Onları hiçbir değeri 
olmayan şeytanın, nefsin kuralları değil, bütün âlemi bir ahenk 
içinde yaşatan Allah'ın kuralları kuşatmış, kucaklamıştır. Onlar, 
dünya hayatında doğru yolu bulmuş, ahiret hayatında da ebe- 
di saadetle müjdelenmişlerdir. Cenâb-ı Mevlâmız âyet-i celilede 
mealen buyurur ki: 


“O tövbe edenler, o kulluk edenler, o şükredenler, o oruç 
tutanlar, o rüküa varanlar, o secde edenler, o iyiliği emredip kötü- 
lüğü nehyedenler ve Allah'ın hududunu muhafaza edenler var ya, 
işte müjdele o bütün müminleri!” (Tevbe 9/112). 
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İşte o müminler, Allah'ın hududunu muhafaza edenler, nef- 
sin, şeytanın vurduğu bağlardan kurtulmuşlardır. Bu azat olma 
hali onlara sonsuz ve güvenli bir hayat sağlamıştır. Vahşi insanla- 
rın sahip olmak için birbirlerini çiğnedikleri fani nimetlerin kat kat 
fazlasına onlar huzur içinde ermişlerdir. 

İşte hürriyet de kurtuluş da budur. İnsanın ihtiyacı, asıl ara- 


yıp durduğu şey budur. Gerisi bir aldatmaca, şeytan hilesinden 
ibarettir. Mümin kişi de bu büyük gerçeğin farkında olan kişidir. 


MERHAMET AHLÂKIMIZ 


ia olu 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] bir keresinde 
şöyle buyurur: 


- Nefsim kudret elinde bulunan Allah'a yemin ederim ki, bir- 
birinize merhamet etmediğiniz müddetçe cennete giremezsiniz. 
Bunun üzerine sahâbe-i kirâm şöyle der: 


- Ey Allah'ın resülü, hepimiz merhametliyiz. Peygamber 
Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) buyurur: 


- Merhamet, sizin anladığınız şekilde yalnızca birbirinize olan 
merhamet değildir. Bilakis bütün mahlükatı kapsayan merhamet- 
tir (evet) bütün mahlükatı kapsayan merhamet (hem kendine hem 
de başkalarına merhamet)."37 


İnsanın kendine merhamet etmesi, Allah Teâlâ'nın yasakla- 
dıklarını terketmesi, günahlarına tövbe etmek suretiyle kendini 
azaptan esirgemesi, O'nun emirlerini, ibadetlerini yerine getir- 
mesidir. Başkasına merhamet etmesi ise, hiçbir şekilde mümin 
kardeşine eziyet etmemesidir. 


137 Hâkim, e/-Müstedrek, nr. 7310; Heysemi, Mecmau'z-Zevâid, nr. 12731. 
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Nitekim Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] buyur- 
muştur: 


“Müslüman, elinden ve dilinden insanların emin olduğu kim- 
sedir.”138 


Müslüman kimse sadece insanlara merhamet etmekle kal- 
maz, hayvanlara da merhamet eder. Resülullah Efendimiz'in /sal- 
lallahu aleyhi vesellem) naklettiği şu olay bizlere hem müjde hem de 
uyarı niteliğindedir: 


“Adamın biri yolculuk yaptığı esnada aşırı derece susar. Bir 
kuyu bulur ve içine inerek bolca içip susuzluğunu giderir. Yukarı 
çıkınca, kuyunun başında susuzluktan dili dışarı sarkmış nemli top- 
rağı yalayan bir köpeğin bulunduğunu görür. Kendi kendine der ki: 


- Şu köpek de tıpkı benim biraz önce susadığım gibi susamış. 
Tekrar kuyuya iner. Ayakkabısını su ile doldurur, ağzıyla tutarak 
yukarı çıkarır ve köpeği sular. Onun bu davranışı Allah Teâlâ'nın 
çok hoşuna gider ve o kişinin bütün günahlarını bağışlar. Tam bu 
esnada sahâbe-i kirâmdan bazıları sorar: 

- Ey Allah'ın resülü! Hayvanlara yaptığımız iyilik karşılığında 
da bizim için sevap var mıdır? Resül-i Ekrem Efendimiz [sallallahu 
aleyhi vesellem) buyurur: 

- Can taşıyan her mahlüka yaptığınız iyilik için size mükâfat 
vardır. ”39 


Yaptığımız işlerin en küçüğünden en büyüğüne hepsi merha- 
met dairesinde yer almalıdır. Aksi takdirde zulme sebebiyet ve- 
ririz. Zulüm, sadece mazluma değil zalime de zarar verir. Çünkü 
zulme uğrayan kimse bu dünyada geçici bir sıkıntıyla karşı kar- 


138 Buhâri, İmân, 4 (nr.10); Ebü Davud, Cihâd, 2 (nr. 2481). 
139 Buhâri, Mezâlim, 23 (nr. 2466); Müslim, Selâm, 41 (nr. 5996). 
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şıya kalır. Oysa zalim kimse yaptığı zulmün cezasını çekecektir. 
Ceza yeri de ahirettir. Yani geri dönüş, kurtuluş yoktur. 


Müslüman kimse zulme başvurmaz, kimsenin hakkını ye- 


mez, kendine ait olmayan bir şeyi sahiplenmez. Çünkü kalbinde 
hem kendine hem başkalarına merhamet vardır. 


Kalbinde merhamet olan kimse aynı zamanda vicdan sahibi- 
dir. En küçük bir haksızlığa karıştığı şüphesinde bile vicdanı sız- 
lar. Kalbi ona rahat vermez. Bu yüzdendir ki, kendileri ile alakalı 
olmayan durumlarda bile müminler diğer kardeşlerini düşünürler, 
onların üzerinde titrerler, onlara sahip çıkarlar. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) buyurmuştur: 


“Birbirlerine karşı merhametli davranmakta, karşılıklı sevgi 
göstermekte ve ilişkilerinde müminlerin durumu tıpkı bir beden 
gibidir. Bedenin bir âzası hastalandığı zaman bütün beden o has- 
talığı hisseder, ateşi yükselir, uykusuz kalır.” 


Müminlerin emiri Hz. Ömer [radıyallahu anh) çok merhametliydi. 
Bir gün gayri müslimlerden birinin kapı kapı dolaşarak insanlar- 
dan bir şeyler dilediğini görür. Ona şöyle der: 


- Sana karşı insaflı davranamadık! Gençliğinde senden vergi 
aldık, fakat yaşlanınca seni perişan halde bıraktık. 


Sonra o ihtiyarın zorunlu ihtiyaçlarının devlet hazinesinden 
karşılanması emrini verir. 


Hz. Ali'den de [radıyallahu anh) şöyle rivayet edilir: 


“Bir gün Ömer'i sabah erkenden bir devenin sırtına binmiş 
vadiye doğru giderken gördüm. Kendisine sordum: 


- Ey müminlerin emiri! Böyle sabah sabah nereye gidiyorsun? 


140 Buhâri, Edeb, 27 (nr. 6011); Müslim, Birr, 17 (nr. 6751). 
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- Zekât olarak alınan develerden biri kaçmış, onu yakalama- 
ya gidiyorum. 

- Ey Ömer! (Böyle basit bir şeyle uğraşarak) senden sonra 
gelecek halifelerin işlerini güçleştirmiş oldun. 


- Sakın beni kınama ey Ali! Muhammed'i peygamber ola- 
rak gönderene yemin ederim ki, Fırat kenarında bir oğlak neh- 
re düşse, kıyamet günü bunun hesabı Ömer'den sorulur. Çünkü 
müminlerin haklarını korumayan yöneticiye ve müminlere korku 
salan fâsık âmire itaat yoktur.” 

Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem] buyurmuştur: 

“Cennetlikler üç kısımdır: 

- Adaletli, yardım sever ve başarılı yetki sahibi. 

- Bütün yakınlarına ve müslümanlara karşı merhametli ve yu- 
muşak kalpli olan kişi. 

- Ehl ü iyâl sahibi olan, iffetli ve namuslu kişi.” 


Merhamet sahibi olan bir kimse güzel ahlâkın bütün çeşitle- 
rini kendinde barındırır. İlk önce yumuşak huylu, halim selim bir 
kimse olur. İyi bir evlat, iyi bir anne baba olur. Sonra iyi bir komşu, 
iyi bir arkadaş, dürüst bir işçi ve adil bir işveren olur. Yöneticinin 
adaleti de doğrudan merhamete bağlıdır. Kısaca, müslümana ait 
güzel hasletler ancak merhametle gerçekleşir. 


Merhametsizlik ise önce insanı sonra da çevresini yiyip biti- 
rir. Merhametsiz bir toplum insanlığını da kaybetme tehlikesi ba- 
rındırır. Mesela modern hayatta karşılaştığımız sorunlardan olan 
bencil/bireyci yaklaşım ve küresel ısınmaya sebep olan nedenler 
de yine merhametsizlikle ilgilidir. 


141 Müslim, Cennet, 17 (nr. 7386). 
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Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyur- 
muşlardır: 


“Allah Teâlâ şu üç vasfı taşıyan kimseye himayesini artırır ve 
onu cennetine koyar: Güçsüzlere yumuşak davranmak, ana baba- 
ya şefkat etmek ve elinin altında bulunanlara iyi muamele etmek.”42 


Âhir zamanda yaşıyoruz. Bütün insanların, bütün canlıların 
merhamete ihtiyacı var. Belki kalbimizde olan bir nebzecik mer- 
hamet sayesinde Cenâb-ı Mevlâ'nın af ve mağfiretine kavuşuruz. 


Her işimizin başında söylediğimiz besmele ile Rahmân ve 
Rahim olan Allah'a başvuruyoruz. Rahmet ve merhamet kelime- 


leri aynı kökten geliyor. Kalbimizde merhamet olursa mutlaka Al- 
lah rahmet edecektir. 


Yazımızı Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) biz- 
ler için reçete hükmünde olan şu mübarek sözleriyle bitirelim: 


“Yerdekilere merhamet edin ki göktekiler de size merhamet 
etsin. ”143 


142 Tirmizi, Sıfatü”l-Kıyame, 48 (nr. 2682). 
143 Ebü Davud, Edeb, 66 (nr. 4943); Tirmizi, Birr, 16 (nr. 2049). 
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də. 


Bütün müminleri kardeş ilan etmiş bir dinin mensuplarıyız. 
Mücella dinimiz İslam renklere ve ırklara göre davranmayı, buna 
göre tavır almayı reddeder. İman etmiş herkes hak ve vazifeler 
bakımından eşittir. 


Bizi müslüman kılan imanın ve İslâm'ın şartları hepimiz için 
aynıdır. 


Müslümanlar olarak biz bir beden gibiyiz. İman bizi birleşti- 
ren en esaslı unsurumuz. Asr-ı saâdet'te de öyle olmamış mıy- 
dı? Müslümanlara eziyet edenler, onlara karşı savaşanlar bir gün 
iman ettiklerinde müminlerle kardeş oluverdiler. Müminler onlara 
“Sen geçmişte bizim düşmanızdın!” demediler, gönül kapılarını 
ardına kadar açtılar. İslâm'a birlikte hizmet ettiler, düşmana karşı 
birlikte savaştılar. Bir zamanlar müslümanlara karşı savaşanlar, 
artık müslümanlarla aynı safta savaşırken şehid oldular. Allah 
hepsinden razı olsun! 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
buyurmuştur: 


“Müminler ancak kardeştirler. Öyleyse kardeşlerinizin arasını 
düzeltin ve Allah'tan korkun ki rahmete eresiniz” (Hucurât 49/10). 
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Hepimiz, canlarıyla mallarıyla İslâm'a hizmet etmiş nesillerin 
torunlarıyız. Onlar devletler kurdular, şehirler yaptılar. Bu şehirleri 
mamur hale getirdiler. O zamanlarda müslüman sadece müslü- 
mandı. Kimsenin aklına yekdiğerinin etnik kökeni, dil kültür farkı 
gelmiyordu. Oysa hepsi farklı etnik kökenden gelen bu müminle- 
rin hedefleri ortaktı ve hepsi kardeşti. Fahr-i Kâinat Efendimiz'in 
(sallallahu aleyhi vesellem) buyurduğu gibi kardeştiler: 


“Rabb'iniz bir, atanız birdir. İyi dinleyin! Arap'ın Acem'e, 
Acem'in Arap'a, kızıl ırkın siyah ırka, siyah ırkın kızıl ırka hiçbir 
üstünlüğü yoktur. Üstünlük sadece takva iledir.'* 


Âlimlerimiz dinimize, İslâm milletine hizmet ettiler. Aynı dava 
uğrunda mücadele ettiler. Onlar da farklı farklı renk ve ırktandılar. 
Ama hepsi elbirliği ile İslâmi ilimleri geliştirdiler, kitaplar yazdılar. 
Bugün bize miras kalan bu kıymetli hazine onların bakiyesidir. 
Mesela tefsir ilminin gelişmesinde büyük önemi olan Arap gra- 
merinin meşhur dört âlimi bizim için üzerinde düşünmemiz gere- 
ken bir örnektir: İbn Hişam Arap'tır, Zemahşeri Türk'tür, Teftâzâni 
Kürt'tür, Sibeveyh ise Fars, yani İranlı'dır. 


Alimlerimiz, mutasavviflarımız, ediplerimiz farklı farklı coğraf- 
yalardan, ülkelerden, şehirlerdendirler. Onları isimlerini takip eden 
nisbelerinden tanırız: Dihlevi, Mesela İmâm-ı Rabbâni'nin (kuddise 
sıruhüj nisbesi Sirhindi'dir, yani Hindistanlı'dır; Buhâri, Semerkandi 
deyince Özbekistanlı'dır; Câmi, İsfahani deyince Mâverâünnehir 
yöresindendir, günümüzde Afganistan ve İran içindedir. Tebrizi, 
Şirâzi deyince İran topraklarındandır. Kurtubi, Kastallâni deyince 
Endülüslü'dür; Askalâni Filistinli”dir, Süyüti Mısırl”dır, Rümi, Bur- 
sevi ve Tokadi Anadolulu'dur; Bosnevi Bosnalı'dır. 


144 Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 24204. 
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Osmanlı Devleti müslümanların siyasi olarak kriz yaşadığı bir 
çağda kurulmuştu. Hızla yükselmekte olan bu müslüman devlete 
âlimler ve mutasavvıflar da bizzat destek vermişlerdi. Maksatları 
müslümanların birlik ve refah içinde yaşamaları, İslâm'ın izzeti- 
ni muhafaza etmeleriydi. Osmanlı'nın kuruluş hamurunda eme- 
ği olan büyüklerimizden âlim ve mutasavvıf Kırşehirli Âşık Paşa 
(rahmetullahi aleyh), Garibnâme adlı eserinde müslümanların birliğini 
şöyle dile getiriyor: 


“Ey bir yolcu gibi gelip geçen insan! Kulağını aç da sana o 
iman edenleri anlatayım. Onların ömürleri boyunca nasıl bir ol- 
duklarını ve sendeki benzerliği anlatayım. Allah önce âlemi, âlem 
içinde de Âdem'i yarattı. O zamandan kıyamet gününe kadar her 
kim gelip iman ettiyse hepsi aynıdır. Geçmişte, şimdi ve gelecek- 
te bu iman edenlerin Hak katındaki halleri birdir. Sayısız, çeşit 
çeşit kimseler dünyada yaşadı, her biri bir iş sahibi oldu. Bunların 
içi ve dışı bir değildi, sen yaratılıştaki sırrı görmeye çalış. Pey- 
gamberler, veliler hepsi iman içinde bir vücut gibiydiler. Ayrı ayrı 
isimlere sahiptiler. Her birinin tavrı bir başkaydı fakat halleri aynı 
iman içinde şekillenmişti. Baş, göz, kulak, dil, el ve ayak gibi, her 
biri bir iş görür. Fakat bakarsan hepsi aynı hizmette görünür, aynı 
beden için görev yapar.” 


Tekrar hatırlayalım: Türk, Kürt, Arap, Arnavut, Acem... Mü- 
minler olarak biz kardeştik, hâlâ kardeşiz. Halk olarak, camide 
namaz kılan insanlar olarak hiç düşman olmadık. Politik arena- 
daki entrikalar, çıkar hesapları, kirli ellerle yapılan manüpilasyon- 
lar kalplerimizi birbirinden ayırmadı. Aksine düşmanlarımıza karşı 
omuz omuza mücadele verdik. 


Biz kardeşiz. Aynı imanla aydınlanıyor yüreğimiz. İsimleri- 
miz aynı. Çocuklarımıza aynı isimleri veriyoruz. Babalarımızın ve 
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dedelerimizin isimleri de aynı. Tasavvuf yolunun altın silsilesini 
takip edelim. Her ülkeden, her şehirden, her renkten veliler var. 
Hamurumuzu sağlam bir maya ile yoğurdular, yoğuruyorlar. Ehl-i 
sünnet ve”l-cemaat için mücadele verdiler, müslümanlar için ça- 
baladılar. Şahsi menfaatleri, dünyevi hırsları terkedip dosdoğru 
yolda yürüdüler, insanlara yol gösterdiler. 


Osmanlı'nın hızla çöküşe geçtiği 19. asırda önce Süleymani- 
ye ve Bağdat'ta, sonra da Şam'da ikamet eden Mevlânâ Halid-i 
Bağdâdi hazretleri (kuddise sırruhül ne kadar gayret göstermişti müs- 
limanların birliği için... Allah'ın yardımıyla muvaffak da olmuştu. 
Yirmi yıldan daha kısa bir sürede 106 halife bırakmıştı ardında. 


Bu halifeler çok farklı ülke ve coğrafyalardandı. Hindistan'dan, 
İran'dan, Kafkasya'dan, Anadolu'dan Rumeli'den ve Arap Yarıma- 
dası'ndan... Mücella dinimizin esasları bizleri daha bir yakınlaştı- 
rıyor. Namazımızı aynı yöne dönüp kılıyoruz. Aynı safta, aynı hiza- 
da omuz omuza -ayrım yapmadan- namazlarımızı eda ediyoruz. 
Zekâtlarımızı -ayrım yapmadan- ihtiyaç sahibi mümin kardeşleri- 
mize veriyoruz. Haccımız bizi en yalın halimizle birleştiriyor, Rab- 
bimiz”in huzurunda münâcâtlarımız, dualarımız aynı. Sadece ken- 
dimize değil tüm müminlere dua ediyoruz, onlar da bize ediyorlar. 
Kalbimiz bir ritimde çarpıyor. 


Bir müminin canı incinse, bizim de canımız incinir. Bundan 
acı duyarız, buna üzülürüz. Yaralarımız ortaktır, yardımlaşır, sa- 
rarız. Gazze'deki, Afganistan'daki, Irak'taki mümin kardeşlerimiz 
adına üzülmemiz bundan, elden geldiğince yardım etme çabamız 
bundan, yardım edemeyişimize üzülmemiz bundan. Dara düşen 
kardeşlerimiz için Açe'ye, Pakistan'a yardıma koşmamız bundan. 


Çünkü biz kardeşiz, bir bedeniz, müminiz, müslümanız. 


MAZLUMUN YANINDA 


ənə r 


Dünyanın fani olduğunu ve imtihan sebebimiz kılındığını da- 
ima akılda tutmak lazımdır. Dünya için uğraşıp didinenlerin, dün- 
yalık kavgası verenlerin eli ebediyette boş kalacaktır. 


Dünya imtihandır. Ömür yolculuğumuzun her adımından he- 
saba çekileceğiz. Tarih boyunca insanlığa verilen en temel ilahi 
ferman budur. Sadece bir defa geldiğimiz ve ne zaman gideceği- 
mizi bilmediğimiz bu dünyada hesabı daima hatırlamalıyız. Bize 
bahşedilen imkânları bu büyük imtihandan yüz akıyla çıkmak için 
kullanmalı, hakikatte boş hedeflerin peşine düşüp ömür serma- 
yemizi heder etmemeliyiz. 


Hayatının bir yerinde, bir zaman âlemlerin Rabb'ine kulluk 
için söz verenler, yaratılış gayesine uygun bir ömür için ahdü 
peyman edenler bu şuurla yaşamalı, inâbelerinin hakkını verme- 
lidir. Yani bir müslümanda olması gereken her ne varsa bizde 
olmalı, olmaması gerekenler de zinhar olmamalı! Eski ifadeyle 
efrâdını câmi ağyârını mâni bir Müslümanlığa gözümüzü dikmeli, 
nazarımızı pürdikkat kendi adımlarımıza, yürüyüşümüze yönelt- 
meli. Ehlullahın“nazar ber-kadem” diye tarif buyurdukları düstu- 
run manası budur. 
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Allah rızasını hedefe koyan böyle bir dünya yürüyüşünün bi- 
rinci adımı O'nun emirlerine ve yasaklarına hassasiyetle riayettir. 
İkinci adım ise bütün iş ve durumlarda ihlâsı kuşanmaktır. Nasıl 
namazı Allah için kılıyor, orucu Allah için tutuyor, haccı, zekâtı Al- 
lah için ifa ediyorsak, bütün işlerimizde O'nun rızasının dışındaki 
bütün gayeleri gönlümüzden uzaklaştırmaktır. 


Her şeyi Allah için yapmalı, O'nun rıza terazisinde tartmalı- 
yız. İstikamet üzere olmanın, hak yoldan sapmadan yürümenin 
anahtarı, ilkesi budur. Türlü dertlerle çırpınıp durduğumuz günlük 


hayatta gönül huzuru ve düşünce sıhhati sağlayacak olan da an- 
cak budur. 


Etrafımızda görüp muttali olduğumuz türlü çeşit hadiseler 
ilâhi rızayı kazanma vesilemiz olabileceği gibi, Allah muhafaza, 
kaybetme sebebimiz de olabilir. Bütün hadiseler içinde en mü- 
him olanı insan halleriyle alakalı olanlardır. Yani bir bakıma insa- 
nın asıl imtihanı yine insanladır. Mesela kendi hayatımızda şöyle 
böyle bir rahatlık, bir konfor içindeyken, en temel insani ihtiyaçla- 
rını karşılamada dahi büyük sıkıntılara düşmüş olanları görmez- 
den gelmek bu imtihanı kaybetmektir. 


Allah için yardım etmek, imkânlar nisbetinde iyilik ve ihsan- 
da bulunmak, muhtaçların derdiyle dertlenmek, imanımız için bir 
mihenk gibidir. Müslümanlık iddiamızın ispatı gibidir. 


Bugün dünyanın birçok yerinde müslümanlar büyük zulüm- 
ler altında. Milyonlarca insan savaş ve benzeri krizler yüzünden 
göç etmek zorunda kaldı. Yakın tarihte defalerca olduğu gibi, 
komşu ülkelerdeki savaşlar, kıyımlar yüzünden yüz binlerce in- 
san ülkemize sığınmış durumda. Yıllardır devam eden iç savaş 
dolayısıyla 1 milyona yakın Suriyeli kardeşimiz ülkemizde hayat- 
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ta kalma mücadelesi veriyor. Devletimiz, sivil toplum kuruluşları, 
yardım sever müslümanlar bu kardeşlerimize ellerinden geldiğin- 
ce yardım ettiler, ediyorlar. Maalesef savaşın siyasi ve mezhebi 
boyutlarının olması, meseleye dair tartışmaları ve akıl karışıklığını 
da beraberinde getiriyor. Bu durum Suriyeli mültecilere bakışa da 
yansıyor. Fakat kim ne derse desin, bize sığınmış olanlara yardım 
etmek üzerimize bir borçtur. Müslüman yardım edendir. Mazlu- 
mun, mağdurun, fakirin, yolda kalmışın yanında olandır. 


Elinde hangi imkân varsa onunla mazluma arka çıkmamak, 
destek olmamak, başını öte çevirmek, görmezden gelmek de 
zulümdür. Allah Teâlâ zalimleri sevmediğini,"“” zalim bir toplumu 
hidayete erdirmeyeceğini,1“” kıyamet gününde onların yâr ve yar- 
dımcısının olmayacağını” mealen açıkça beyan buyurmuştur. 


18. yüzyılın büyük âlimlerinden Ebü Said Muhammed el-Hâ- 
dimi (kuddise sıruhüj şöyle buyurmuştur: 


“Müslüman zulmü reddeder, zulme engel olur. Komşusunu 
gözetir, sahip çıkar, onu korur.” 


Burada mesele sadece bir mülteci sorunu yahut bir savaş 
meselesi değildir. Aynı zamanda bütün müslümanlar için bir im- 
tihandır. Bütün siyasi, etnik ve benzeri mülahazalar bir yana bı- 
rakılıp Allah rızası hedefini iddiadan ispata geçirmenin zamanıdır. 
Misafirperliğimizi, cömertliğimizi gösterme zamanıdır. Tarihimizin 
bu ahlâkın eşsiz örnekleriyle dolu olduğunu hatırlamalı, yolunda 
yürüdüğümüz büyüklerimize layık olmalıyız. 


145 Bakara 2/57. 
146 Bakara 2/258. 
147 Âl-i İmrân 3/192. 
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Sadat-ı Nakşibendiyye”den Ahmed Haznevi hazretleri (kuddise 
sıruhül kendisi sürgünde olmasına rağmen sadece işgalci güçlerle 
değil, halka zulmeden ağa ve harmilere karşı da mücadele etmiş ve 
halkı korumuştur. Zamanın Irak idaresi Sincar bölgesindeki Yezidi- 
ler'i bombalamak için uçaklarını gönderir, onlar da Tel-maruf'a sığı- 
nırlar. Ahmed Haznevi hazretleri müridlerine şöyle emreder: 


“Memleketlerine dönünceye kadar bu insanlara ikram ve iyi- 
likte bulunun, onların ihtiyaçlarını karşılayın.” 


Birinci Dünya Savaşı sonrasında bugünkü Hindistan, Pakis- 
tan ve Bangladeşli müslümanlar Anadolu'ya yüklü miktarda yar- 
dım toplayıp göndermişlerdir. Türkiye'de deprem olduğunda da 
dünyanın dört bir tarafından yardım gelmişti. 


İmtihan dünyasında kimimiz savaş ve yoklukla, ama pek 
çoğumuz bahşedilen imkânlarla imtihan oluyoruz. Elbette her 
birimiz yakın çevresinden başlayarak çeşitli yol ve yöntemlerle 
yardımlar yapıyor. Fakat zulüm gören müslüman kardeşlerimizin 
durumu fakirlik meselesi değil, ölümcül bir yara halidir. Yaralı in- 
sana yardım, fakire yardımdan acil ve önceliklidir. 


Bu şuurla hareket edersek şu nebevi müjdeye layık olma 
umudunu taşıyabiliriz: 


“Kim bir müminin dünya sıkıntılarından birisini giderirse, Al- 
lah da onun kıyamet günündeki sıkıntılarından birini giderir. Kim 
mümin kardeşinin ayıbını örterse, Allah da onun dünya ve ahirette 
ayıplarını örter. Bir kul din kardeşinin yardımında bulunduğu süre- 
ce Allah da onun yardımında olur.” 


148 Müslim, Zikir, 11 (nr. 7028); Ebü Davud, Edeb, 68 (nr. 4948). 
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Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mümin- 
lere hitaben mealen şöyle buyuruyor: 


“Siz, insanların iyiliği için ortaya çıkarılmış en hayırlı ümmet- 
siniz; iyiliği emreder; kötülükten meneder ve Allah'a inanırsınız” 
(Âl-i İmran 3/110). 


Mümin kimse zulmün her çeşidinden uzak duran kimsedir. 
Eziyet etmek, işkence ve baskı kullanmak zulüm olduğu gibi, 
birinin hakkını çiğneyip adaletten sapmak, bir şeyi eksik veya 
fazla yaparak işin hakkını vermemek de zulümdür. Hatta kişinin 
“Allah'ın hakları” diye tabir edilen kişisel ibadetlerini ihmal etmesi 
de kendisine zulümdür. Çünkü ebedi hayatını mahvetmektedir. 


Yüce dinimiz İslâm'ın ilk yükümlülük olarak öngördüğü 
“iman”, kelime olarak “zulüm”le zıt anlamlıdır. Çünkü iman güven 
manasınadır. Müslüman kimse ilk başta güvenilir olan, kimseye 
zarar vermeyendir. Nitekim Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi 
vesellem) buyurmuştur: 


“Müslüman, elinden ve dilinden müslümanların güvende ol- 
duğu kimsedir.” 


149 Buhâri, İmân, 4 (nr. 10); Ebü Davud, Cihâd, 2 (nr. 2481). 
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Müslüman ne kendine ne başkasına ne insana ne hayvana 
zulmetmeme hassasiyeti taşır. Bütün işlerinde zulüm ihtimalini 
daima akılda tutar. Zulme ve zalime karşı da susmaz, zulmü red- 
deder ve elinden geldiğince engeller. 


Bir müminin davranışlarını belirleyen sınır adalettir. Adalet 
de ilk akla geldiği üzere suçluların yakalanmasından, hak ettiği 
cezayı bulmasından ibaret değildir. Zulüm nasıl Cenâb-ı Hakk'ın 
koyduğu sınırları aşmaksa, adalet de tek başına ve toplum içinde 
bu sınırlar içinde bulunmaktır. 


Müslümanların zulüm ve fitneye karşı en büyük silahı barış 
ve kardeşliktir. Cenâb-ı Mevlâ bizlere mealen şöyle emrediyor: 


“Hepiniz Allah'ın ipine sımsıkı tutunun, biribirinizden ayrıl- 
mayın ve Allah'ın üzerinizdeki nimetini düşünün. Sizler birbirini- 
ze düşmanlar iken o sizin kalpleriniz arasında ülfet oluşturup sizi 
yaklaştırdı da nimeti sayesinde uyanıp kardeş oldunuz. Hem siz- 
ler ateşten bir çukurun tam kenarında bulunuyordunuz da o tuttu, 
sizi ondan kurtardı. Şimdi size âyetlerini böyle beyan ediyor ki 
Allah'a doğru gidebilesiniz” (Âl-i İmran 3/103). 


Büyük günahlar içinde insanları en çok felakete sürükleyeni 
zulümdür. Zira Allah Teâlâ kendisine karşı yapılan isyanı affede- 
bileceğini, kul hakkını ise helâl ettirip gelmemizi emir buyuruyor. 
Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) Şu uyarısı mese- 
lenin ciddiyetini de göstermektedir. Peygamber Efendimiz isallal- 
lahu aleyhi vesellem) buyuruyor: 


“Mazlumun bedduasından sakın! Çünkü o bir ateş kıvılcımı 
gibi semaya yükselir. 99 


150 Hâkim, e/-Müstedrek, nr. 81; Süyüti, e/-Câmiu's-Sagir, nr. 149. 
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Güçlü ya da zayıf, hemen herkes zulme mâruz kalmakla bir- 
likte, zulmün genelde kimsesiz, sahipsiz, biçare kimseler üze- 
rindeki tesiri daha can yakıcı oluyor. Allah Teâlâ âyet-i kerimede 
mealen zalimleri sevmediğini, “* zalim bir toplumu hidayete erdir- 
meyeceğini, 157 kıyamet gününde onların yâr ve yardımcısı olma- 
yacağını' açıkça buyurmuştur. 


Bir müslümanın temel karakteri ve hedefi daima adalet üzere 
olmaktır. Adalet işlerin maddi ve manevi olarak yolunda gitmesini 
sağlayan tek unsurdur. Zulüm geçici bir sistem kurabilir, fakat 
asla devamlı olmaz. Zulmün yaygın olduğu bir ortamda her çeşit 
fitne ve fesat da yaygın olur. Haksızlıklar artar, rüşvet çoğalır, hır- 
sızlık yaygınlaşır, hukuk sistemi doğru işlemez. Hukuk işlemediği 
için insanlar gayri meşru yollara yönelirler. İslâm'ın zulüm konu- 
sunda gösterdiği hassasiyet işte bu noktada bir kez daha önem 
kazanır. Zira müslüman kişi hayatı bir bütün olarak düşünür ve en 
küçüğünden en büyüğüne zulmün her türlüsünden sakınır. 


Müslüman zulmetmeyeceği gibi, zulme engel olmayı da ken- 
di onuru sayar. Zulme uğrayana sahip çıkar. Fahr-i Kâinat Efendi- 
miz [sallallahu aleyhi vesellem) bir gün buyurdu ki: 


- Kardeşine zalimken de zulme uğramışken de yardım et. 

Sahabiler, 

- Yâ Resülallah, zulme uğrayana yardım edebiliriz. Fakat za- 
lime nasıl yardım ederiz, diye sordular. Buyurdu ki: 


- Onu zulümden alıkoyarsın, bu da ona yardımdır.154 


151 Bakara 2/57. 

152 Bakara 2/258. 

153 Âl-i İmrân 3/192. 

154 Buhâri, İkrâh, 7 (nr. 6952); Tirmizi, Fiten, 68 (nr. 2421). 
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Hadis-i şerifte de gördüğümüz gibi, müslümanın zulme karşı 
tavrı zalimi de mazlumu da içine almaktadır. Mazlumu himaye 
ederken zalimin de kendisine zulmettiğini, ahiret hayatında hesa- 
ba çekileceğini hatırlatır, gittiği yoldan çevirmeye çalışır. 


Ahir zamanda insanlığa yapılacak en güzel hizmet, zalimi de 
mazlumu da içinde bulunduğu karanlıktan kurtarmak olacaktır. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] bir sefer esna- 
sında sahâbe-i kirâma şöyle hitap etmiştir: 


“Zandan, sebepsiz ithamda bulunmaktan sakınınız! Çünkü 
zan sözlerin en yalanıdır. Birbirlerinizin ayıplarını görmeye ve duy- 
maya çalışmayınız. Karşılıklı çekişmeyiniz. Birbirinize haset etme- 
yiniz. Buğzetmeyiniz, birbirinize sırt çevirmeyiniz. Allah kullarına 
nasıl emretmişse öyle kardeş olunuzl”1"5 


“Müslüman müslümanın kardeşidir. Ona zulmetmez, onu yar- 
dımsız bırakmaz, onu hor görmez. Takva, (kalbine işaret ederek) 
işte buradadır. Takva işte buradadır. Kişiye şer olarak müslüman 
kardeşini hor görmesi yeter. Her müslümanın diğer müslümana 
karşı ırzı ve malı haramdır.” 


“Muhakkak Allah sizin şeklinize ve bedenlerinize bakmaz. 
Kalplerinize ve amellerinize bakar.”57 


Sözü büyük alimlerimizden Ebü Said Muhammed el-Hâdimi 
hazretlerinin (kuddise sırruhül müslümanın zulme karşı tavrını açıkla- 
dığı cümleleriyle bitirelim: 


“Müslüman zulmü reddeder, zulme engel olur. Komşusunu 
gözetir, sahip çıkar, onu korur. İnsanları ayıplamaz, onları şüphe 
155 Buhâri, Nikah, 45 (nr. 5143); Müslim, Birr, 10 (nr. 6701). 

156 Müslim, Birr, 10 (nr. 6706). 
157 Müslim, Birr, 10 (nr. 6707). 
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içinde bırakmaz. İnsaf sahibidir, her şeyi insaf terazisinde tartıp 
değerlendirir. Kişilerin haklarını yerine getirmekte acele eder. “İn- 
san iyiliğin kölesidir” sözü gereğince iyiliğe meyleder. İyilik üze- 
re olur. İnsanların mubah sınırlar çerçevesinde tercihlerinin farklı 
olabileceğini bilir ve buna göre davranır. İnsanlara eziyet etmez, 
zulmü terkeder, kendisine yapılan eziyete ise tahammül eder.” 


Cenab-ı Mevla bizi kendimize ve diğer insanlara zulmetmek- 
ten muhafaza buyursun. Amin. 


BİR İYİLİK YAP 


05: 


Müslümanlar dara düşene yardım ederler, bu konuda hiç ay- 
rım yapmazlar. Bu anlayış, tasavvufi ahlâkın da önde gelen esas- 
larından biridir. Bir keresinde Irak hükümeti Sincar bölgesindeki 
Yezidiler'i bombalamak için uçaklarını gönderir, onlar da Suri- 
ye'de Ahmed Haznevi'nin (kuddise sıruhüj köyü olan Tel-maruf'a 
sığınırlar. Ahmed Haznevi hazretleri müridlerine şöyle emreder: 


“Memleketlerine dönünceye kadar bu insanlara ikram ve iyi- 
likte bulunun, onların ihtiyaçlarını karşılayın.” 


Cenâb-ı Hak bizleri âyet-i kerimede mealen şöyle tanıtıyor: 
“Siz, insanlar için ortaya çıkarılan, doğruluğu emreden, fenalıktan 
alıkoyan, Allah'a inanan hayırlı bir ümmetsiniz” (Âl-i İmrân 3/110). 


Öyleyse ümmet olarak en önemli işimiz hayırlı insan olmaktır. 
Resülullah Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem), en hayırlı insan olma 
yolunu şöyle tarif etmiştir: “İnsanların en hayırlısı, Allah için diğer 
insanlara en faydalı olandır.”58 


Yine buyurmuşlardır: “Mümin, cennete girene kadar hayra 
doymaz. ”59 


158 Süyüti, e/-Camiu s-Sagir, nr. 4044; Ali el-Müttaki, Kenzü'-Ummâl, nr. 43065. 
159 Tirmizi, İlim, 19 (nr. 2902). 
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Cenâb-ı Hakk'ın bize emanet olarak verdiği mal mülk ve im- 
könları onun gösterdiği şekilde kendimize, ailemize, akraba çev- 
remize, din kardeşlerimize ve bütün cemiyete harcamamız gerekir. 


Allah Teâlâ zengin fakir her insana başkasına ikram edebi- 
leceği bir nimet çeşidi vermiştir. Bu nimetler maddi ve manevi 
olarak iki kısımdır. Günümüzde yardım ve hizmet deyince akla 
hemen para ve mal gelir. Halbuki hayır ve hizmet alanı bunlarla 
sınırlı değildir. İnsan bir tebessümüyle bile gönül alabilir, hayır 
yapabilir. Elinde hiç maddi imkanı olmayan bir kimse gönlünde 
coşan iyilik niyeti ile de cömert olabilir. İyiliği kime yaptığına de- 
ğil, kim için yaptığına bakmalıdır. Allah için yapılan hiçbir amel, 
ibadet ve iyilik zayi olmaz. 


Ecdadımız, “Sen bir iyilik yap denize at, balık bilmezse halik 
(yaratıcı) bilir” demişlerdir. 


Rahmet Peygamberi Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) bu- 
yurmuştur: “İman ile cimrilik bir kulun kalbinde asla bir arada 
bulunmaz. ”69 


Demek ki imanla cimrilik birbirine zıttır. Müminin imanı ve ir- 
fanı onu ihsan ve iyiliğe sevketmelidir. Allah Teâlâ'yı seven, O'nun 
yarattıklarını da sever. Hele bu kimse Allah Teâlâ'nın kendisine 
kardeş yaptığı mümin olunca onu kendisi gibi sever ve korur. 


Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem), Yezid b. Esed'e (radıyallahu anh), 


- Cennete girmek istiyor musun, diye sordu. Yezid (radıyallahu anh), 


- Evet, dedi. Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem] 
şöyle buyurdu: 


160 Nesâi, Cihâd, 8 (nr. 3123). 


EHL-i İRFAN * 409 


- Öyleyse, kendin için sevdiğin ve istediğin hayırları, müslü- 
man kardeşin için de sev ve istel"8" 


İnsana verilen maddi ve manevi bütün nimetler şükür ister. 
Şükrün bir şekli de eldeki nimeti etrafındakilerle paylaşmak ve 
onları da Allah'ın ihsanı ile buluşturup sevindirmektir. 


“Kim ne yaparsa kendisine yapar” denilmiştir. İyilik de kötü- 
lük de sonuçta sahibine döner. Kazanan veya kaybeden kişinin 
kendisidir. 


Hz. Ali (radıyallahu anh) bir defasında yanındakilere, “Ben hiç 
kimseye bir iyilik ve kötülük yapmadım” dedi. Oradaki bulunanlar 
şaşırarak, “Bu nasıl olur? Kötülük yapmadığınız doğru. Fakat hiç 
kimseye bir iyilik yapmadınız mı? Biz sizin çok iyiliğinizi gördük” 
dediler. Hz. Ali (radıyallahu anh), “Ben her ne yaptımsa kendime 
yaptım” dedi ve mealen şu âyeti okudu: “Kim bir iyi amel yaparsa 
bu onun kendi faydasınadır. Kim de bir kötü amel yaparsa bunun 
zararı kendinedir. Sizler sonuçta Rabb”inize döndürülürsünüz (O, 
size hak ettiğiniz karşılığı verir)” (Câsiye 45/15). 


İnfak etmekle mal elimizden çıkmış olur, ancak gerçekte ahi- 
ret hesabımıza sevap ve rahmet olarak kaydedilir. Hem de bir 
iyiliğe karşılık en az on sevap işlenerek... İnsanlara yardım eden, 
mal ve mülkünden Allah yolunda fakirlere, dara düşenlere veren 
kimseye de Allah yardım eder. Nitekim şu hadis-i şerif, bu me- 
yanda buyrulmuştur: 


“Kim bir müminin dünya sıkıntılarından birini giderirse, Allah 
da onun kıyamet günündeki sıkıntılarından birini giderir. Kim mü- 
min kardeşinin ayıbını örterse, Allah da onun dünya ve ahirette 


161 Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 17107. 
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ayıplarını örter. Bir kul din kardeşinin yardımında bulunduğu süre- 
ce Allah da onun yardımında olur.”62 


Bir insanın işlerini Allah Teâlâ üstlenirse, onun dünya ve ahi- 
rette yüzü güler. “Bana ne başkalarının işindenl” demek mümin- 
lerin ahlâkı değildir. Güzel ahlâk, Allah için başkalarının yükünü 
çekmek, derdiyle dertlenmek ve onları sevindirmektir. Bu öyle bir 
faziletli iştir ki, Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem] onun 
kıymetini şöyle belirtmiştir: 

“Bir mümin kardeşinin ihtiyacını görmek için yürüyen kimse- 
nin bu işi onun on yıl itikâfa girmesinden daha hayırlıdır.” 

Aslında müslüman toplumda hiç kimse sıkıntıya düşmez, 
düşmemelidir. Çünkü müslümanlar birbirlerine yardım eder; ak- 
rabalarını, komşularını, fakirleri, âfete mâruz kalanları kimsesiz 
bırakmazlar. Yardım etmek her nasıl olursa olsun müminin göre- 
vidir. Nitekim Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem], 

- Her müslüman sadaka vermelidir, buyurdu. Sahabiler, 


- Sadaka verecek bir şey bulamazsa ne yapsın, diye sordu- 
lar. Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem), 


- Çalışıp kazanır. Hem kendisi faydalanır hem de başkasına 
sadaka verir, buyurdu. Sahabiler, 


- Çalışamazsa ne yapar, diye sordular, Resülullah Efendimiz 
[sallallahu aleyhi vesellem]: 


- Muhtaç olana beden gücüyle yardım eder, buyurdu. 


- Yardıma gücü yetmezse ne yapar, diye sordular, Resül-i 
Ekrem Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem), 


- İyiliğe yöneltir, buyurdu. 


162 Müslim, Zikir, 11 (nr. 7028); Ebü Davud, Edeb, 68 (nr. 4948). 
163 Taberâni, e/-Mu'cemü'-Evsat, nr. 7326. 
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- Ona da gücü yetmeyen ne yapar, diye sordular. Resülullah 
Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem), 


- Kimseye kötülük etmesin, bu da kendisi için bir sadakadır, 
buyurdu. 164 


Bildiğiniz gibi ülkemizin çeşitli illerinde depremler oldu. Her- 
kes elinden geldiğince yardım etmek için koştu, çaba sarfetti. 
Türkiye'nin doğusundan batısından, kuzeyinden güneyinden 
herkes katkı sağladı. Biz müminlere yakışan da bu gayretin de- 
vam etmesi, oradaki kardeşlerimizin kimsesiz bırakılmamasıdır. 


164 Buhâri, Zekât, 30 (nr. 1445); Müslim, Zekât, 17 (nr. 2380). 
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b abi ? 


Tarihe bakıldığında, bir ırkı diğer ırklardan üstün görerek bu 
“üstün ırk” mensuplarının diğer ırklardan fazla haklara sahip bu- 
lunması gerektiğini savunan kimselerin, düşünce akımlarının he- 
men her çağda var olduğu görülür. Genellikle siyasi karakterli bu 
düşünceye ırkçılık denir. 


İnsanları ırklarına göre sınıflandırarak, bazılarını diğerlerine 
üstün tutan ırkçı görüş, aşağı saydığı ırkların kendilerine “hizmet- 
çi” konumda olmaları gerektiğini varsayar. Böylece sömürüyü ve 
köleleştirmeyi meşru addeder. 


Bütün bir tarih ve günümüz dünyası bu gayri insani anlayışın 
dramatik örnekleriyle doludur. Oysa işin ahlâki boyutu bir tarafa 
bırakılsa, sadece biyolojik açıdan bakılsa bile ırkçılığın mâkul bir 
yanı olamaz. Çünkü değişik ırklara ve renklere ayrılmalarına rağ- 
men bütün insanlar aynı genetik yapıya sahiptirler, aynı gelişim 
evrelerinden geçerek olgunlaşırlar. Farklı ırklar kendi aralarında 
evlenerek üreyebilir. Yani bütün insanlar âdemoğullarıdır. Aynı 
ataya sahip insanlığın farklı renk, dil, soy sopa ayrılarak çeşitlilik 
arzetmesi ise nice hikmetlere bağlı ilâhi bir düzendir. 
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Bugün hemen her alanda yaşanan kavram kargaşası, kav- 
miyetçilik (ırkçılık-şovenist milliyetçilik) kavramında da kendini 
gösterir. Millet ve milliyetçilik ile ırk ve ırkçılık kavramlarının ayırt 
edilebilmesi için önce millet kavramı konusunda zihin berraklığı- 
na ulaşmak gerekir. 


Millet kelimesi Kur'ân-ı Kerim'deki manalandırılmasıyla “din” 
kelimesiyle aynı anlamı ifade eder. Kelime ancak mecazi olarak 
belli bir toplumu dile getirmek üzere kullanılabilir. Ama bu durum- 
da da, doğal olarak bir ırkı ya da ulusu değil, gerçek anlamının 
belirlediği “dine inanan” insanların tümünü belirtir. 


Buna göre kelimenin türevi olan milliyet, insanların bağlandı- 
ğı dini ve onun hükümlerini ifade eder. 


Oysa günümüzdeki yaygın kullanımında, asli anlamı göz ardı 
edilerek “ulus” anlamı yüklenmekte ve bu da karışıklığa neden 
olmaktadır. Çünkü “ulus” belli bir inancı, dini değil, bir soydan 
gelen insanları belirtir. 


tto 


Mukaddes kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de bütün insanların, do- 
layısıyla bütün ırkların bir tek anne ve babadan, Hz. Âdem ile Hz. 
Havva'dan meydana geldikleri bildirilmektedir. Bunların çocuk- 
ları, torunları, torunlarının çocukları şeklinde çoğalarak, zamanla 
ırkların teşekkül ettiği tefsir kitaplarında yazılıdır. 


Daha sonradan kendilerine gönderilen peygamberlere inan- 
mayan, azgınlaşan insanlara Allah Teâlâ'nın azap olarak gönder- 
diği tüfandan sonra insanlar, Hz. Nuh'un aleyhisselam) oğullarından 
ve gemiye binerek kurtulan çok az sayıdaki inananlardan çoğala- 
rak yeryüzüne yayıldı. Bu yüzden Hz. Nuh [aleyhisselâm] insanlığın 
ikinci babası sayılmaktadır. 
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Binbir çeşit rengiyle bütün insanlığın bir aile olduğunu, her- 
hangi bir ırkın, kavmin diğerlerine üstün olmadığını, üstünlüğün 
sadece ve sadece takva ile olduğunu Rabbimiz çok net bir şekil- 
de beyan buyurur: 


“Ey insanlar! Hakikat şu ki, biz sizi bir erkekle bir dişiden ya- 
rattık ve (başka sebeple değil) tanışasınız diye kavimlere ve kabi- 
lelere ayırdık. Şüphesiz ki sizin Allah nezdinde en şerefliniz, takva 
bakımından en ileri olanınızdır” (Hucurât 49/13). 


Bu âyet-i celilede belli bir millete veya belli bir dinin inananları- 
na hitap yoktur. Bütün insanlar muhatap alınmakta, insanların bir- 
birlerini tanımaları için milletlere, kabilelere taksim olundukları açık- 
lanmaktadır. İnsanlığın bu farklılığı asla üstünlük ve bir diğerini tah- 
kir ve zulüm vesilesi değildir. Çünkü insanlar aynı kökten Hz. Âdem 
(aleyhisselâm) ve Hz. Havva'dan oldukları için yaratılışta eşittirler. 


Yaşadığımız çağda çok konuşulmakla beraber ekonomik, 
siyasi, kültürel uygulamalarda ısrarla göz ardı edilen bu eşitlik 
umumidir. Yani insanlar, salt insan olma bakımından, siyah veya 
beyaz; zengin veya fakir; efendi veya köle, tamamen eşittir. Ama 
cömertlik cimrilik, namuskârlık hilekârlık, dürüstlük sahtekârlık gibi 
ahlâki değerler açısından insanları eşit tutmak, hepsini aynı kefeye 
koymak elbette mümkün değildir. Eğer bu şekilde yapılacak olur- 
sa adalet imkânsızlaşır, topyekün insanlığa zulmedilmiş olur. 


İslâm'ın bu son derece insani ve âdil yaklaşımına karşın gayri 
sahih inançlarda durum böyle değildir. Her dinin kutsallık ya da 
üstünlük şemsiyesi altına aldığı imtiyazlı bir insan grubu, daha 
alt seviyede telakki ettiği başka bir sınıf bulunur. Esasen tarih 
boyunca ve bugün ırkçı telakkilere dayalı zulümlerin arkasında, 
gayri sahih inançların bu önkabullerinin büyük rolü vardır. Mü- 
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berra dinimizin insanları belli bir sınıf veya grup mensubiyeti ba- 
kımından ayrıştırmaması, insan özgürlüğünün temel prensibidir. 


kk 


Birliği, beraberliği bozan sebeplerin başında kavmiyetçilik/ 
ırkçılık gelmektedir. İnsanlar bir baba ve bir anadan geldikleri- 
ni hesaba katmadıkları müddetçe, renkleri, dilleri, kavimleri ile 
övündükleri müddetçe hakikatten ayrılmışlardır. Rabbimiz bu 
boş övünmeleri şiddetle yasaklamıştır. 


Kur'ân-ı Kerim'de Tekâsür süresi, mal, evlat ve akrabaların 
çokluğu ile gururlanmayı, kabile üstünlüğü davasına kalkışmayı 
kınar, gerçek üstünlüğün ahirette ortaya çıkacağını belirtir. 


Fahr-i Âlem Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem), hayatları bo- 
yunca insanlara rengine veya mevkiine göre asla farklı muamele 
yapmamıştır. O, insanları ahlâkına göre değerlendirmiştir. Kendi- 
sine, “İnsanların en hayırlısı kimdir?” diye sorulunca, “Ahlâkı en 
güzel olanıdır”"5 buyurmuşlardır. O, bütün müslümanları kardeş 
olarak ilan etmiş ve bu kardeşliği soy kardeşliğinden üstün tut- 
muştur. Hadis-i şeriflerinde de şöyle emir buyurmuşlardır: “İrkçı- 
lık (asabiyet) davasına kalkışan, onu benimseyen bizden değildir. 
Irkçılık üzerine dövüşen bizden değildir, ırkçılık davası üzere ölen 
de bizden değildir. 166 


Kur'ân-ı Kerim'de baktığımız zaman bütün âyetlerin ırk, kav- 
miyet ayrımını reddettiğini görürüz. Hidayete çağıran âyetlerde 
hitap bütün insanlığa yapılır. Ne ırk ne kabile ne makam ne rütbe 
gözetilir. Bir Arap'ın hidayete ermesi, bir İngiliz'in, Fransız'ın hi- 
dayete gelmesinden daha önemli değildir. İbadete, itaate, yasak- 


165 Buhâri, Edeb, 39 (nr. 6035). 
166 Ebü Davud, Edeb, 122 (nr. 5123). 
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lamalara dair emirlerde ise hitap bütün müminleredir. Bu hususta 
müminler arasında ayrım yapılmaz. 


kko 


İnsanoğlu ırkından, kavminden dolayı ne iyi olabilir ne de 
kötü. İyinin ve kötünün tarifleri içinde böyle bir unsur yoktur. 
Bunu her akıl tasdik ettiği gibi, her vicdan da yakînen bilir. 


Bir insanın iyiliğinden söz edilirken onun güzel ahlâkı, takva- 
sı, salih ameli, dürüstlüğü, çalışkanlığı anlatılır. Bunların tamamı 
onun iradesiyle ilgilidir. Kimse kendi ırkını kendisi seçmediğine 
göre, falan adam iyidir, çünkü filan ırka mensuptur denilse, bu 
cehalet olur. Neresinden bakılırsa bakılsın, esasen ırkçılık davası 
cahiliyetten başka bir şey değildir. 


İnsanı yükselten ona Rabb'inin katında değer kazandıran 
bütün hususiyetler onun maneviyatıyla alakalıdır, bedeniyle de- 
ğil. Rabbü”l-ölemin”in katında uzun boylular, kısalardan daha şe- 
refli değildir. Mizanda şişmanlar, zayıflardan daha ağır gelmezler. 
Siyahlar çirkin de beyazlar güzel değildir. Rabbimiz bunlardan 
dolayı kulunu ne metheder ne de kınar. O, bizim bedenimize, 
malımıza, kavmimize değil, sadece kalplerimize nazar eder. 


Ruhun ırkı yoktur. İnsan da nihai manada ruhtan ibarettir. Be- 
den ise onun elbisesidir. 


Şuurlu müslüman, maneviyatına yönelmeli, irfanını artırmalı, 
kalbini Mevlâ'nın razı olduğu hasletlerle bezemeli, O'nun sevgisi- 
ni ruh âlemine sultan yapmalı, diğer bütün sevgiler o sultana tâbi 
olmalı ve şu veya bu görüşleri, insanları değil, sadece Habib-i 
Kibriya”yı [sallallahu aleyhi vesellem] rehber edinmeli, örnek almalıdır. 
O sadece bir kavime, bir millete değil, bütün âlemlere rahmet 
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olarak gönderilmiştir. O'nun davası kabileler, ırklar ötesi, evrensel 
bir davadır. 


İrk/kavmiyet meselesi, başka birçok hadise gibi, bir yönüyle 
de insanın imtihanına yöneliktir. Her hastalık, her musibet, her 
fitne, her batıl ideoloji, her hurafe bir imtihan sualidir âdeta. Bun- 
lardan biri de kavim ve kavmiyetçiliktir. 


Mahşer günü her peygamber kendi ümmetini etrafında topla- 
yacak, orada peygamber sancakları dalgalanacak, kavimlerin, ka- 
bilelerin bayrakları değil. Fahr-i Cihan'ın (sallallahu aleyhi vesellem) san- 
cağı altında her milletten, her kavimden, her kabileden insanlar bu- 
lunacak. Asıl mesele o dehşetli günde o mübarek sancağın altında 
olabilmektir. Bizlere o günün o ulvi şerefini kaybettirebilecek her 
davayı bugün elimizin tersiyle itmeli, ayaklarımızın altına almalıyız. 


Kısacası ırkçılık hiçbir yönden savunulması mümkün olma- 
yan, insanın şeref ve haysiyetine kasteden, parçalayıcı, bölücü, 
medeni insanlığın kabul edemeyeceği, bozuk bir felsefeden iba- 
rettir. İnsanı insan olarak kabul etmek insanlığın bir gereğidir. 


KUR'AN ve CENNET LİSANI 


ə 


Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: “Biz onu akıl erdiresiniz diye Arapça bir Kur'an 
olarak indirdik” (Yusuf 12/2). 


Bütün insanlığa gönderilmiş olan din-i mübin-i İslâm'ın esas 
dili Arapça'dır. Bu sadece ilk olarak Arap bir topluluğa indirilmiş 
olan Kur'ân-ı Hakim'in, Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aley- 
hi vesellem) ve sahabe-i kiramın dili Arapça olduğu için değildir. 
Yani sadece o devir için geçerli bir husus değildir. Kur'ân-ı Kerim, 
bütün insanlığa Arapça olarak indirilmiştir. İslâm tarihi boyunca 
da imamlarımız, âlimlerimiz bunu böyle anlamış, bilmişlerdir. Bu 
doğru bakış açısı vesilesiyle farklı kavim ve ırklar, bir çatı altında 
birlik olmuşlardır. 


Kur'ân-ı Kerim'in indirildiği Câhiliye toplumunda edebiyat, 
belâgat ve şiir çok gelişmişti. Beliğ ve fasih sözün insanlar üze- 
rinde etkisi büyüktü. Nitekim Mekke-i Mükerreme civarında her 
yıl bütün Arap kabilelerinin katıldığı Ukaz panayırı tertip edilir ve 
burada şiir müsabakaları yapılırdı. Bütün Arap kabilelerinin kabul 
ettiği önemli şiirler, yani muallaka diye adlandırılan şiirler, Kâbe-i 
Muazzama'nın duvarına asılırdı. Hitabet sahibi kimselerin kitleler 
üzerindeki tesiri de büyüktü. 
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Müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim bir kelâm-söz mucizesi 
olarak Arapça indirildi. Kur'ân-ı Kerim'in ilâhi bir mucize olarak 
icaz ve İcâz sahibi olması, yani benzerinin yapılmasının mümkün 
olmayıp az sözle çok şey anlatması, Arap kabileleri arasında İs- 
lam”ın çok hızlı yayılmasına vesile oldu. 


Kur'ân-ı Kerim'in Arapça olması, hatta bizzat Fahr-i Kâinat 
Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) tarafından Arapça'nın “cennet li- 
sanı” olarak haber verilmesi, diğer diller için bir kusur ifadesi de- 
ğildir. Allah Teâlâ'nın yarattığı bütün varlıklarda bir hikmet olduğu 
gibi, dillerde de birçok hikmetler vardır. Nitekim Cenâb-ı Mevlâ 
bir diğer âyet-i kerimede de mealen şöyle buyurur: 


“Ey insanlar! Şüphesiz sizi bir erkek ile bir dişiden yarattık, 
tanışasınız diye sizi kavim ve kabilelere ayırdık. Allah katında en 
değerli olanınız O'na itaatsizlikten en fazla sakınanızdır. Allah her 
şeyi hakkıyla bilmektedir, her şeyden haberdardır” (Hucurât 49/13). 


Biz Arapça'ya ve diğer dillere nasıl bakmamız gerektiğini, 
her konuda olduğu gibi âlimlerimizden, imamlarımızdan öğreni- 
yoruz. Çünkü İslâm'ın ilk asrından itibaren Arap yahut Acem asıllı 
âlimlerimiz Arapça öğrenme ve bu konuda kendilerini yetiştirme 
hususunda büyük gayret göstermişlerdir. Fakat bunun yanında 
diğer dilleri de öğrenmişler yahut zaten Acem olmaları hasebiyle 
Arapça'nın yanında ana dilleri ile de eserler yazmışlardır. 


Mesela büyük âlim Zemahşeri'nin Arapça eserleri meşhur- 
dur. Fakat onun Türkçe eserleri de vardır. Yine İmam Gazâli haz- 
retleri İhyâü Ulümi”d-Din adlı eserini Arapça ve bu eserin hulâ- 
sası, özü mahiyetindeki Kimyâ-yı Saâdet adlı eserini ise Farsça 
yazmıştır. Mevlânâ Halid-i Bağdadi hazretleri (kuddise sırruhüj hem 
Farsça hem Türkçe hem de Arapça mektuplar yazmış, irşad için 


420 ə EHL-I İRFAN 


bu üç dili de kullanmıştır. Kaynaklardan öğrendiğimiz kadarıy- 
la Mevlânâ Halid (kuddise sırruhül Türkçe bilmiyordu, fakat Türkçe 
bilen bazı halifelerine Türkçe mektup göndermiştir. Yine Kürtçe, 
Farsça ve Arapça üç ayrı akaid eseri yazmıştır. İbrahim Hakkı 
Erzurumi de [kuddise sıruhüj hem Türkçe hem de Arapça akaid 


eserleri yazmışlardır. Bu iki rabbâni âlim pek çok örnek içinden 
seçtiğimiz misallerdir. 


İslam”ın ulaştığı bütün kıtalarda asırlar boyu hem Arapça hem 
de o bölgenin dilleri İslam alimleri tarafından kullanılmıştır. Alim- 
lerimizin Arap alfabesiyle Farsça, Türkçe ve Kürtçe yazdığı gibi, 
Endonezya'da da âlimler Arap alfabesiyle Malayca nice eserler 
yazmışlar, yayınlamışlar, bu usulle tebliğ ve irşad etmişlerdir. Yine 
Osmanlı döneminde Balkanlar'da da Arap alfabesiyle Boşnakça, 
Arnavutça pek çok eser yazılmıştır. Aynı dönemde bu bölgede 
hem Arapça hem de Türkçe çok yaygın okunmuş, okutulmuştur. 
Bu eserlerin her biri İslâm tarihinin hafızası olan el yazma kütüp- 
hanelerimizde mevcuttur. 


Dediğimiz gibi, Arapça bütün müslümanların ortak lisanıdır. 
Hem kelâmullah olan müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'in, ha- 
dis-i şeriflerin, fıkıh, tefsir ve diğer İslâmi ilimlerin dilidir. Bunun 
yanında ortak tarih ve medeniyetimizin dilidir. On dört asır bo- 
yunca Arapça'yı sadece Araplar değil, bütün müslümanlar kul- 
lanmıştır. Dolayısıyla Arapça biz müslümanlar için birleştirici bir 
unsurdur. 


Son iki asırda işgal edilen İslâm coğrafyalarında ilk önce 
Arapça'nın yasaklanması, müslümanların irtibatının kesilmesi, 
tarihten kopması için planlanmıştır. Bizde Arapça ve Farsça'nın 
eğitimden kaldırılması kendi dilimiz olan Osmanlıca'yla da irtiba- 
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tımızı koparmıştır. Yani Arapça'yı öğrenmek, okutmak ve yazmak 
kendimizle, tarihimizle de barışık, tanışık olmamızı sağlayacaktır. 


Şüphesiz müslümanlar olarak son iki asırda birçok stratejik 
operasyona tâbi tutulduk. Dilleri ve kavimleri farklı fakat imanları 
bir olan müslüman topluluklar arasında nice fitne tohumları ekildi. 
Ortak unsurlarımız yerine farklılıklarımız öne çıkarıldı. Netice ola- 
rak da aramıza soğukluk girdi. Bu usulle bizi ayırmayı başardık- 
ları gibi, biz de tam aksi usulle yeniden birliğimizi elde edebiliriz. 
Bugün Arapça bilen bir âlim, bir gazeteci, bir tüccar İslâm ülke- 
lerinin birçoğunda bu vasıtayla etkin hale gelecektir. Aynı şekilde 
diğer müslüman halkların dillerini bilmek de önemli ve elzemdir. 
Osmanlı topraklarının parçalandığı süreçte Batılı casuslar bizim 
dillerimizi ileri derecede öğrenerek halkı kandırmışlardır. 


Arapça, Farsça ve Türkçe İslâm dünyasının birçok ülkesin- 
de konuşulan, anlaşılan dillerdir. Şu halde Arapça'nın yanında, 
İslâmi ilimleri, tarih ve kültürümüzü idrak etmemiz için Farsça 
ve Osmanlıca'yı öğrenmemiz, öğretmemiz, yaygınlaştırmamız 
lazımdır. Farsça'yı bilmek aynı zamanda Hindistan'daki müslü- 
manlarla anlaşabilmek, Pakistan'ın resmi dili Urduca'yı, Afganis- 
tan'da Peştunca'yı, Tacikistan'da Tacikçe'yi anlar hale gelmek 
demektir. Farsça bilmek Kürtçe'yi de kolaylaştıracaktır. Türkçe 
ile Balkanlar'dan Çin'e kadar konuşarak anlaşabiliriz. 


Bizim bir olabilmemiz için öncelikle kendimizi, birbirimizi an- 
lar, aynı dili konuşur hale gelmemiz gerekmektedir. Tarih boyun- 
ca bu böyle olmuştur. Oryantalistlerin içimize sızması da dilleri- 
mizi öğrenmek suretiyle gerçekleşmiştir. Nitekim oryantalistlerin 
büyük bir kısmı hem Arapça hem Farsça hem de Osmanlıca 


eserlerimizi, belgelerimizi okuyup anlayabilecek kadar incelikli 
öğrenmişlerdir. 
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İslâm dünyasının dört bir yanında el yazma eserlerin bulun- 
duğu kütüphaneler bize istikameti göstermek için yeterlidir. Baş- 
ta Arapça olmak üzere diğer bütün müslüman halkların dillerin- 
de yazılmış yüz binlerce eser mevcuttur. Türlü ayrılık ve fitnelere 
rağmen, bütün dünyada İslâm âlimleri Arapça merkezli ilmi faali- 
yetlerini devam ettirmekte, elhamdülillâh, ilim ve tebliğ hizmetleri 
Arapça üzerinden etkili şekilde yürütülmektedir. 


Bize düşen birlik ve dirliğimize dair her türlü hususa sımsıkı 
sarılmak ve sonraki nesillere de bu şuuru aktarmak, öğretmektir. 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri “nimet verdiği kimselerin yolu”ndan 
ayırmasın! Âmin. 


Rabbimiz'in tevfik ve inayetiyle... 


Ta en az 
ALTINCI BÖLÜM 
HAYATIN İÇİNDEN 
N —“— -—”— — 


ECEL GELMEDEN 


trg? 


Dünyada değişmeyen tek hakikat ölüm. Hepimiz fâniyiz, belli 


bir zamana kadar ecelimiz var, vaktimiz geldiğinde bu hayatı ter- 
kedeceğiz. 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
buyuruyor: 


“De ki: Sizin kendisinden kaçtığınız ölüm muhakkak sizi bu- 
lacaktır. Sonra siz görüleni ve görülmeyen her şeyi bilen Allah'a 


döndürüleceksiniz. O size bütün yaptıklarınızı haber verecektir” 
(Cum'a 62/8). 


İnsanoğlu dünyaya dalmaya meyillidir, onun süsüne aşırı de- 
rece bağlanır ve ölümü hatırlamaktan gafil olur. Hatta hatırlatıldı- 
ğı zaman da hoşlanmayıp ondan kaçar, rahatsız olur. Oysa Fahr-i 
Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 


“Lezzetleri yok eden ölümü çokça hatırlayın. ”157 


Yani insan ölümü hatırladıkça dünya hayatının gelip geçici 
olduğunu bilir, ona göre davranır. Kulluğunu yapar, Allah Teâlâ'ya 
isyan etmez. O'nun huzuruna varacağını, yaptıklarından hesaba 


167 Tirmizi, Sıfatü'l-Kıyâme, 26 (nr. 2648); Nesâi, Cenâiz, 3 (nr. 1835). 
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çekileceğini idrak eder. Ölümü hatırlamayanın zararı sadece ken- 
disine değildir. Diğer insanlara da zarar verir. Tarihteki zalimlerin 
hepsi ölümden habersiz gibi davranmış, binlerce, yüz binlerce 
insana zulmetmekten, hatta öldürmekten çekinmemiştir. 


Günümüzde de böyledir. Mümin kimse ölümü hatırlamaktan 
korkmaz, kaçmaz. Nitekim Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi 
vesellem), “Ölüm müminin hediyesidir” buyurmuştur. Rabb'ine 
kul olmuş, dünya imtihanını geçmiş kimse için ölüm elbette he- 
diyedir. Bu yüzden Allah dostları ölümü vuslat, Cenâb-ı Hakk'a 
kavuşma olarak bilmişlerdir. Çünkü ölüm, mümin için her anı tür- 
lü badirelerle dolu dünya hayatından kurtulmaktır. 


İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) ölümü hatırda tutmanın en te- 
sirli yolunu şöyle anlatıyor: 


“Ölüm hatırlamanın en tesirli yolu, senden önce göçen ak- 
ranlarını, emsallerini çokça anman, onların ölümlerini, yıkılıp top- 
rak altına girdiklerini düşünmen; onların makam ve mevkilerin- 
deki güzel şekillerini gözünün önüne getirmendir. Sonra toprağın 
onların güzel süretlerini nasıl çürüttüğünü düşünmen, kabirlerde 
âzalarının nasıl birbirinden ayrıldığını hayale getirmen, kadınlarını 
dul, çocuklarını nasıl yetim bıraktıklarını, mallarını terkettiklerini 
görmen, meclislerde boş kalan yerlerine ibretle bakmanla olur. 


Bir insan, ölen birinin bütün hayat safhalarını ve hallerini dü- 
şünür: Nasıl neşelendiğini, koşuşturmalarını, hayata dair ümitle- 
rini, ölümü hiç hatırlamadığını, dünyalık şeylere aldanışını, kuv- 
vetine ve gençliğine güvenişini, gülüşmeye, oyun ve eğlenceye 
meyledişini, önünde duran ve çabucak geliveren ölümden nasil 
habersiz olduğunu hayal eder. İşte bu düşüncelere dalan kimse 
nefsine bakar, kendisinin de onun gibi olduğunu görür.” 


168 Beyhaki, Şuabü7-İman, nr. 9884; Hâkim, e/-Müstedrek, nr. 7900. 
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Hz. Ali (radıyallahu anh) şöyle buyurmuştur: 


“Sizin için beni en çok korkutan şey nefsinizin isteklerine 
uymak ve uzun emeldir. Nefsin arzularına uymanız sizin Hakk'a 
ulaşmanızı engeller. Uzun emel ise dünya sevgisinden kaynakla- 
nır. Dünya arkasını dönmüş gidiyor. Ahiret yüzünü dönmüş geli- 
yor. Her birinin kendine has evlatları (tâlipleri) vardır. Siz ahiretin 
evlatları olun, dünyanın evlatlarından olmayın! Bugün amel iş- 
leme günüdür, hesap yoktur. Yarın ise hesap vardır, lâkin amel 
imkanı yoktur.” 169 


Ölümü ve ölümlü olduğumuzu bize en güzel hatırlatacak 
şey yine ölümdür. Bu yüzden kabirlerimizi ziyaret etmekle em- 
rolunmuşuz. Kabirdekilere bakarak ibret almakla emrolunmuşuz. 
Ölüme dair gördüğümüz, duyduğumuz, yaşadığımız her şey bize 
-eğer ibret alırsak- sağlam bir ders verir. 


Kişinin hiç ölmeyecek gibi düşünmesinin, hareket etmesinin 
iki sebebi vardır: Dünya sevgisi ve cahillik. Dünyada devamlı ka- 
labilmek arzusuna bağlı olarak insan sadece mal, evlat, ev, dost, 
binek ve benzeri şeyler üzerinde planlar kurar, hazırlık yapar. Kal- 
bi hep bunlarla meşguldür. Ölümü hatırlamaktan gafil kalır, onun 
yakın olduğunu düşünmez. Böylece dünyada edindiği her şey 
aleyhine döner, hesap defterine günah olarak yazılır. Oysa ahireti 
hatırlayan kişi malını, evladını, evini ve dostlarını ahiret azığına 
çevirir. Öncelikle biriktirdiği dünyalıkta Allah rızasına niyet eder. 
Malının hakkını ifa eder, evlatlarına hayırlı bir anne baba olur. Al- 
lah rızası ile hareket ettiği için evi cennetin köşklerinden bir köşk 
olur. Dostları hayır ve hasenatının artmasına vesile olur. 


169 Beyhaki, Şuabü 7-İman, nr. 10614; ayrıca bk. Buhari, Rikâk, 4. 
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Bu halde olmayan kimse ise ne zaman ölüm aklına gelse, 
onun için hazırlık yapmak gerektiğini farketse kendi kendine, 
“Daha gençsin, önünde çok uzun zaman var, vakti geldiğinde 
tövbe edersin” der. Yaşı biraz ilerlediğinde de, “İhtiyarlayınca 
tövbe edersin” der. İhtiyarlık gelip çatınca, “Bu evin inşaatını bitir, 
şu araziyi bakımlı hale getir, bu yolculuktan dön öyle, şu çocuğu- 
nu büyüt, evlendir, ev bark sahibi yap” diye hep erteler. 

Dünya sevgisi müzmin bir hastalıktır. Tek ilacı da ahiret gü- 
nüne iman etmek, oradaki azabın büyüklüğüne ve sevabın çok- 
luğuna inanmaktır. Kişi ne zaman bunlara yakini bir imanla ina- 
nırsa dünya sevigisi ondan çıkar gider. Çünkü değeri büyük olan 
şeyleri istemek, kıymetsiz olan şeyleri kalpten silmek demektir. 


Kul dünyanın basitliğini gördüğü, ahiretin de ihtişamının farkı- 
na vardığı zaman artık dünyaya tenezzül etmez. Doğudan batıya 
dünyanın bütün nimetleri kendisine verilse dahi dönüp bakmaz. 
Dünyadaki nasibinin azıcık bir şey olduğunu bilerek hareket eder. 

Fahr-i Kainat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] bir nasihati 
ile bitirelim: 

“Şu beş şeyden önce beş şeyin kıymetini bil: 

» İhtiyarlığından önce gençliğinin, 

ə Hastalığından önce sıhhatinin, 

e Fakirlikten önce zenginliğinin, 

e Meşguliyetinden önce boş zamanlarının, 

e Ölümünden önce hayatının.” 


170 Beyhaki, Şuabü"l-İman, nr. 10250; Hakim, e/-Müstedrek, nr. 7846; ayrıca bk. 
Buhâri, Rikâk, 3 (nr. 6416). 


İSTEKLERİMİZ ve 
DÜNYA AHİRET DENGESİ 


teş? 


İnsanoğlunun dünya hayatıyla ilgili birtakım istek ve arzularının 
bulunması normaldir. Çünkü bu istek ve arzularla harekete geçip 
hayatı için gerekli olan işleri yapmaktadır. Geçimi için bir iş yap- 
makta, meslek edinmekte, evlenip çoluk çocuğa karışmakta, daha 
rahat yaşayabilmek için gayret etmektedir. Böylece toplum haya- 
tında da yerini alıp sosyal düzenin devamına katkı sağlamaktadır. 


Bunun aksine insan hiçbir şey istemiyor olsaydı, ihtiyaçların 
karşılanması mümkün olmazdı. Bunun ise ne birey ne toplum 
hayatının devamı için olumlu olmadığı ortadadır. 


Aynı durum ahiret hayatına yönelik olarak da geçerlidir. İnsan 
ahiret hayatındaki menfaatine uygun istek ve arzuları da taşır. 
Elbette kimse cehenneme girmek istemez ve dünyada Cenâb-ı 
Mevlâ'nın rızasına uygun yaşamaya çalışarak cenneti umut eder. 


Bu, insanın yaratılışında olan, fıtratına yerleştirilmiş bir özel- 
liktir. Gereklidir, fakat her şeyde olduğu gibi dengeli olmayı gerek- 
tirir. İnsanın dünya hayatını yaşarken ulaşmaya çalıştığı istekleri 
ahiret hayatına zarar vermeyecek bir sınırda muhafaza edilme- 
lidir. Bu sınırın aşılması kişinin ahiretine vereceği zarar yanında 
toplu halde yaşadığımız dünya hayatının dengelerini de bozar. 
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Böyle bir durumda kimsenin gerçek anlamda istek ve arzularına 
ulaşması, insanca yaşaması mümkün olmaz. 


İnsan için iyi huy ve ahlak da kötü huy ve ahlak da doğuş- 
tandır. Yani insan iyiliği de kötülüğü de doğuştan getirir. Fakat 
bu, insan daha doğumundan iyi mi kötü mü bellidir, ne yapaca- 
ğı ortadadır anlamına gelmez. Onda yaratılışından mevcut olan 
özellik hem iyi hem kötü olabilme kabiliyetine sahiptir. 


Doğuştan sahip olunan özellik bir nüvedir, çekirdektir. Ter- 
biye edilerek iyiliğe eğilimli hale gelir ve müslümanca bir hayatı 
kolaylaştırır. Böylece müslümanın dünya hayatına dair istek ve 
arzuları ahiret hayatına zarar vermeyecek bir şekil alır. 


Mal kazanma ve biriktirmeye duyulan sevgi hemen her bi- 
reyde az çok bulunur. Makam, mevki gibi şeyleri istemek de mal 
sevgisi gibidir. Bütün bu sevgi ve arzuların aşırı derecede olma- 
sına hırs veya uzun emel denir. Aşırıdan maksat, harama razı 
olmaya, ibadetleri yapmamaya veya eksik yapmaya götürecek 
kadar etkili olmalarıdır. 


Emir ve yasaklara uymayı niyet ve fiilde olumsuz yönde etki- 
lemeyen mal, mülk arzusu meşrudur. Malum olduğu üzere, Asr-ı 
saâdet'te ashâb-ı kirâmdan bazıları ticaret yapıyor, servet sahi- 
bi olabiliyordu. Fahr-i Alem de sallallahu aleyhi vesellem) bu hususta 
onlara müdahale etmiyordu. Fakat bu güzide insanlar yapmak- 
la mükellef oldukları kulluk vazifelerini de asla ihmal etmezlerdi. 
Hatta mal ve servetleri çoğaldıkça uhrevi amellerine, dini vazife- 
lerine daha çok itina gösteriyorlardı. 


Mal, mülk arzusunun kişiye hâkim olmasıyla, dünyanın ca- 
zibesine kapılarak helâl sınırları aşıp haram sahasına girmesiyle 
büyük bir tehlike ortaya çıkar. Ölüm ve sonrasını unutup, kendini 
bütünüyle isteklerinin gerçekleşmesi için adamanın kimseye bir 


EHL-i İRFAN * 431 


faydası yoktur. Müslüman bir insanın namazlarını kılmasına ve 
diğer ibadetlerini yerinde ve zamanında yapmasına engel olacak 
ölçüde bir dünya gayretinin meşru, dine uygun bir tarafı olduğu- 
nu söylemek mümkün değildir. 


Fahr-i Alem [sallallahu aleyhi vesellem] buyuruyorlar ki: “Kim ge- 
çimini sağlamada yüce Allah'ın emir ve yasaklarına uyarak O'na 
iltica ederse bütün sıkıntılarında Allah ona kâfidir. Kim de Allah'ın 
emirlerine uymayarak dünyaya iltica ederse yüce Allah onu dün- 
yaya vekil kılar.”7' 


Bir kimsenin dünyaya vekil olması demek, kulluk vazifesi- 
ni yapmaktan ve ebedi hayatı için hazırlanmaktan onu alıkoyan 
sebeplerin ardarda birbirini takip etmesi demektir. Yani bu de- 
recede hırslı olan kimse, bu hırsı kontrol altına almadıkça içinde 
bulunduğu sıkıntı ve meşgalelerle ölüme kadar oyalanıp durur. 


İhtirası sebebiyle insanoğlu kanaat etmeyip daha fazlasına 
sahip olmak ister. Bunu çocuklarını kimseye muhtaç etmemek 
veya daha müreffeh yaşamak ve yaşatmak için çalışıp çabaladığı 
gibi bir sebeple açıklar. Elbette müberra dinimiz kendine yetmeyi 
ve çoluk çocuğa karışmayı meşru çerçeve dahilinde teşvik et- 
miştir. Onun yasakladığı çok kazanmak hırsı ile, çocukların rahat 
yaşatılması gayesiyle Mevlö”ya karşı sorumlulukların, ibadetlerin 
ihmal edilmesi, malım eksilir düşüncesiyle Allah”ın emrettiği har- 
camaların yapılmamasıdır. 


Diğer taraftan, günümüzde gittikçe yaygınlaştığı üzere kul 
hakkını kâle almamak, münasebetlerde kılı kırk yaran hakka ri- 
ayet titizliği yerine hoyrat ve bencil davranmak büyük günahtır. 
Müslüman ahlâkı ile, tasavvufi terbiye ile kul hakkına dikkatsizlik 
bir arada olamaz. 


171 Tirmizi, Zühd, 65 (nr. 2597) 
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Mümin mal kazanmaya çalışmakla birlikte, dünyanın bütün 
güzellikleri gibi mal ve mülkün de geçiciliğini aklında tutmalıdır. 
Zira kalıcı olan Allah Teâlâ'nın rızasını elde etmek için yapılan 
salih ameller ve bu amellerin sevaplarıdır. 


Kalbi istila eden hırs, sahibini meşgul edip ibadetten alı- 
koyduğu gibi şüpheli şeylerden sakınmayı terkettirerek kişinin 
“ haramlara dalmasına sebep olur. Bu hal ise bütün kötülükleri 
kendinde topladığı gibi, faziletlerin de yok olmasına sebep olur. 
Bitmek tükenmek bilmeyen istek ve arzuların kaynağı olan hırs, 
tamah, açgözlülük insanoğlunun helâkine sebep olabilecek bir 
dünya tehlikesidir. Dünyaya karşı hırslı olma bu yüzden yerilmiş- 
tir. Hırsın yol açtığı tehlikelerden kurtulmak ise, arzu ve isteklere 
sınır koyarak özellikle ahiret hayatı için faydalı olacak amellere 
önem vermekle mümkündür. 


İnsanın nihayetinde gideceği yeri bilmesi ve ölümü hatırında 
tutması, istek ve arzularının mâkul bir şekil almasına yardımcı 
olur. Böylece süfli duygulardan arınarak ahirete hazırlığı içinde 
barındıran bir dünya hayatı yaşamak mümkün olur. Âkıbeti düşü- 
nen insan hayatını bütünüyle Mevlâ'nın rızasını elde etmeye adar. 
Sahip olduğu imkânları yerli yerince harcar. 


Aslında mümin, dünya işlerini hiç ölmeyecekmişçesine doğ- 
ru, sağlam ve hilesiz yapmak zorundadır. Bu zorunluluk doğal 
olarak müminlerin dünya işlerinde de başarıya ulaşmalarına, mal 
mülk sahibi olmalarına yol açacaktır. 


Bütün mesele diğer zorunlulukları da unutmamak ve dünya 
işlerinin de ecre, sevaba dönüşmesine çalışmaktır. İki cihanda 
saadeti bulmak ancak böyle mümkün olur. 


TEMİZ HAYAT 


tang? 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyurmuştur: 


“(Resülüml) Mümin erkeklere gözlerini (harama) dikmemele- 
rini, ırzlarını da korumalarını söyle. Çünkü bu kendileri için daha 
temiz bir davranıştır. Şüphesiz Allah onların yapmakta oldukla- 
rından haberdardır. Mümin kadınlara da söyle, gözlerini harama 
bakmaktan çeksinler, namus ve iffetlerini korusunlar” (Nür 24/30-31). 


Peygamberimiz de sallallahu aleyhi vesellem) bir hadis-i şeriflerin- 
de şöyle buyurmuştur: 


“Şüphesiz haramlar bellidir. Helâller de bellidir. Bir de ikisinin 
arasında şüpheli (haram mı helâl mi olduğu belli olmayan) şeyler 
vardır. Dinini ve namusunu korumak isteyen bunlardan kaçınır. Bu 
şüpheli şeyleri yapan kişi, tıpkı bir çitin etrafında sürüsünü otlatan 
çoban gibidir. Koyunlar her an korunan araziye girebilir. Haberiniz 
olsun, her hükümdarın koruduğu bir yer vardır, Allah'ın koruduğu 
yer ise haramlardır. Bedende de bir et parçası vardır. Eğer o et 
parçası sağlam olursa bütün vücut sağlam olur. Eğer o et parçası 
bozuk olursa bütün vücut bozuk olur. İşte o et parçası kalptir.”72 


172 Buhâri, İmân, 39 (nr. 52); Müslim, Müsâkât, 20 (nr. 4178). 
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Hadis-i şerifte müslümanların günlük hayatlarını çevrele- 
yen her türlü unsuru helâl daire içinde tutmaları çok tesirli bir 
üslupla anlatılıyor. Net bir şekilde anlıyoruz ki Cenâb-ı Mevlâ 
insanoğlunun hayatını helâl ve haramlarla sınırlandırmıştır. Mü- 
kellef olarak her müminin görevi helâl dairede kalmaktır. İnsanın 
her bir âzası kendi görevini yapmakla mükelleftir. Göz harama 
bakmaz, dil haramı söylemez, kulak haram olanı dinlemez, el 
harama uzanmaz, ayak harama gitmez. Kalbimiz bütün bunla- 
rı yöneten âmir konumundadır. Hadis-i şerifte buyrulduğu gibi, 
kalp bozulursa bütün beden bozulur. 


Mümin fert olarak kendi kalbini ve bedenini haramdan koru- 
ması gerektiği gibi, evini de korur. Onun eliyle hiç kimseye haram 
sirayet etmez. Haram için hiç kimseyle iş birliği yapmaz. Arıların 
çevrelerini temiz tutmaları gibi, müslümanlar da çevrelerini ha- 


ramdan arındırırlar. 


Hüccetülislâm İmam Gazâli hazretleri (rahmetullahi aleyh) şöyle 


buyuruyor: 


“Bütün âzalarına şöyle bir bak ve niçin yaratılmış olduklarını 
düşün! Sonra bu âzaların her biri ne için yaratılmışsa yerinde kul- 
lanmak üzere muhafaza et. Ayaklar cennet bahçelerinde ve saray- 
larında gezinmek için, eller cennette şerbet kadehlerini tutmak ve 
meyvelerini toplamak için yaratılmışlardır. Gözler cennette âlemle- 
rin Rabb'ine nazar kılmak için yaratılmışlar. Dünya ve ahirette bun- 
dan daha değerli ve daha büyük bir nimet mevcut değildir. Böyle- 
sine değerli ve yüce bir gaye için yaratılmış gözler için yapılması 
gereken, yaratılış sebebine uygun olarak büyük bir itina ve özenle 
onları koruyup gözetmek, haram bakışlarla onları kirletmemektir.” 
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Göz gördüklerini kalbe nakşeder. Dolayısıyla zaman geçtik- 
çe kalp kirlenir, saflığını kaybeder. Yine İmam Gazâli hazretleri 
buyuruyor: 


“Yenilen yemekler belli bir süre sonra çeşitli yollarla dışarı 
atılır. Eseri bir süre kalsa da zamanla yok olur gider. Ayrıca zararlı 
yiyeceklerin vücut üzerindeki etkilerini gidermek için çeşitli ilaç- 
lar vardır. Fakat insanın kalbi üzerinde tesir bırakan bir söz, belki 
de ömrü boyunca onunla birlikte kalır. Bu söz çok değersiz bir 
şey olsa bile onu unutmaz. Kendisini sürekli meşgul eder, yorar 
ve sıkıntıya sokar. O söz sebebiyle kalbe bir sürü vesvese ve 
kuruntular üşüşür. Bu gibi kötü düşüncelerin kendisini bir belaya 
sürüklemesinden, sonuçta felakete götürmesinden hiçbir zaman 
emin olamaz. Eğer seni ilgilendirmeyen ve faydası olmayan söz- 
lerden kulağını korursan rahat ve huzur içinde olursun.” 


Göz ve kulak kadar dil de önemlidir. Dili de boş ve gereksiz, 
kötü sözden korumak gerekir. Yunus b. Ubeyd (rahmetullahi aleyh) 
şöyle buyuruyor: 

“Gördüm ki nefsim, Basra'nın şiddetli sıcağında orucun me- 
şakkatine tahammül gösteriyor. Fakat lüzumsuz şeyleri konuş- 
mamaya bir türlü tahammül gösteremiyor.” 

Fahr-i Kâinat Efendimiz de (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyur- 
muştur: 

“İnsanoğlu sabahlayınca, bütün âzaları lisan-ı halleriyle şöyle 
derler: Bizim hakkımızda Allah'tan kork. Çünkü biz sana tâbiyiz. 
Sen doğruluk üzere olursan biz de doğru oluruz. Sen eğrilip sa- 
parsan biz de saparız.”73 


173 Tirmizi, Zühd, 61 (nr. 2587). 
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İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh] dilin edebi hakkında, daha has- 
sas bir ölçüden bahsederek bize nasihat eder: 


“İnsan lüzumsuz ve boş sözleri konuşmakla kirâmen katibin 
denilen ve insanların her yaptığı ve söylediklerini yazmakla gö- 
revli meleklerini hiçbir hayrı ve faydası olmayan sözlerle meşgul 
eder. İnsanın bu meleklerden utanması, onlara lüzumsuz sözlerle 
eziyet etmemesi gerekir. Çünkü Cenab-ı Mevla şöyle buyuruyor: 


“İnsan hiçbir söz söylemez ki, yanında gözetleyen, yazmaya 
hazır bir melek bulunmasın” (Kaf 50/18). 


Müslümanın hayatı helal dairede olmalıdır. Helal olan işte hu- 
zur vardır, Allah Teâlâ'nın rızası da helâl iştedir. Helâl her işimizi 
temiz kılar. Haram ise kirdir, sadece bulaştığı alanla kalmaz, za- 


man içinde her yere sirayet eder, bütün bedenimizi ve amelleri- 
mizi kaplar. 


O halde temiz olan helâl çerçevede kaldığımız sürece iç dün- 
yamız ve yaşantımız temiz demektir. Temiz yaşayanın ise ebedi 
yolculuğuna temiz çıkacağı umulur. 


ZAYIF OLANIN YANINDA 


Perma? 


Kimsesiz, yoksul ve yetimlere sahip çıkmak, onlara şefkat 
göstermek mücella dinimiz İslâm'ın şiarlarındadır. Müslümanlar 
yaşadıkları beldelerde insanlar sıkıntıya düşünce onların yardıma 
koşarlar. Ellerinden geldiğince her türlü ihtiyaçlarını giderirler. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) fakir ve kim- 
sesizlere sahip çıkar, onları korurdu. Fakirlere, fakirliğin sebep 
olabileceği ezikliği ve zilleti unutturacak şekilde yakınlık gösterir- 
di. Onlarla birlikte bulunmayı tercih ederdi. Bir topluluğa girince 
önce fakirlerin yanına gider, gönüllerini alırdı. Zaten Peygamber 
Efendimiz'in yaşayışı ve aile hayatı da onlardan farklı değildi. 
Hep sade yaşamayı tercih etti. Şöyle dua ederdi: 


“Allahım, beni fakir olarak yaşat, fakir olarak ruhumu kabzet, 
kıyamet günü de fakirlerle birlikte haşret.” Hz. Âişe validemiz 
(radıyallahu anhal, 


- Ey Allah”ın resülü, niçin böyle dua ediyorsunuz, diye sorun- 
ca da şöyle cevap vermişti: 


- Çünkü onlar cennete zenginlerden kırk yıl önce girecekler. 
Âişe! Fakirleri sev ve onları kendine yaklaştır. Böyle yap ki kıyamet 
günü Allah da seni kendisine yaklaştırsın.'7* 


174 Tirmizi, Zühd, 37 (nr. 2526); İbn Mâce, Zühd, 7 (nr. 4265). 
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Fakir ve kimsesizler gibi yetimler de müslüman beldelerde 
sahipsiz kalmaz. Anne babalarını kaybetmiş olsalar da müminler 
onların anne babası olur, onları gözetip kollarlar. 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
yetim hakkı yiyenleri açık bir dille uyarmıştır: 


“Haksızlıkla yetimlerin mallarını yiyenler şüphesiz karınlarına 
ancak ateş tıkınmış olurlar; zaten onlar alevlenmiş ateşe girecek- 
lerdir” (Nisâ 4/10). 

Bu açık uyarının yanında Fahr-i Kâinat Efendimiz de [sallallahu 
aleyhi vesellem) yetimleri gözetip kollayanları şöyle müjdelemiştir: 

“Bir yetimi gözetip kollayan kişiyle cennette şöyle yan yana 
oluruz. ”75 


Ashâb-ı kirâmın büyüklerinden Ebü”d-Derda”nın [radıyallahu 
anh) anlattığına göre adamın biri Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallal- 
lahu aleyhi vesellem) yanına gelir ve kalbinin katı oluşundan yakınır. 
Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem) buyurur ki: 


“Eğer kalbinin yumuşamasını istiyorsan bir yetimin başını 
okşa ve bir miskini doyur.” 


İbn Ömer [radıyallahu anh) yetim hakkı yemeyi büyük günahların 
arasında saymıştır. Abdullah İbn Abbas da [radıyallahu anh) kişiyi 
helak edici altı günahtan biridir, demiştir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) Hz. Hatice fra- 
dıyallahu anha) ile evlendiğinde, Hatice annemizin ölen kocasından 
Hint isminde bir erkek çocuğu vardı. Peygamber Efendimiz ona 
kendi öz çocuğu gibi bakmış ve yetiştirmişti. 


175 Buhâri, Edeb, 24 (nr. 6005); Ebü Davud, Edeb, 132 (nr. 5152). 
176 Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 7787. 
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Yine Resülullah Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem), Ümmü Sele- 
me (radıyallahu anha) ile evlendiğinde beraberinde dört yetimi vardı. 
Resül-i Ekrem Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem] ona, yanında ye- 
tim çocuklarının bulunmasının evlenmesine engel olmayacağını 
söyledi ve öylece kabul etti. Şöyle buyurdu: 


“Müslümanlar arasında evlerin en hayırlısı, içinde bir yetimin 
bakıldığı ve ona iyilikle davranıldığı evdir. Müslümanların evleri 
içinde en kötüsü ise içinde kötü muamele edilen bir yetimin ol- 
duğu evdir.” 


Yetim hakkı yemek kadar, onu incitmek dövmek de büyük 
vebaldir. Hz. Ömer (radıyallahu anh) anlatıyor: 

“Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem] şöyle buyurdu: 

- Yetime vurulduğu zaman onun ağlamasından Rahmân'ın arşı 
titrer. Allah Teâlâ her şeyi en iyi bilmesine rağmen meleklerine, 

- Babasını toprak altına koyduğum yetimi ağlatan kimdir, diye 
sorar. Melekler, 


- Ey Rabbimiz, bizim bu konuda bir bilgimiz yok, derler. Bu- 
nun üzerine Allah Teâlâ, 


- Sizler şahit olun ki, kim o yetimin gönlünü benim rızam için 
alırsa, ben de o kimseyi kıyamet günü yanımda olanlarla razı ede- 
ceğim, buyurur.” "° 


Rivayete göre, Cenâb-ı Mevlâ Hz. Davud'a aleyhisselam) şöyle 
buyurmuştur: 


- Yetime karşı şefkatli bir baba gibi ol. Şunu bil ki, bu hususta 
ne ekersen onu biçersin. 


177 Buhâri, e/-Edebü”1l-Müfred, nr. 137, İbn Mâce, Edeb, 6 (nr. 3810). 
178 İbn Adi, e/-Kâmil, 2/722; Ebü Nuaym el-İsfahâni, Ahbarü7-İsfahan, nr. 1637. 
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İslam, fakir, kimsesiz ve yetimler kadar kadının hakkını da ko- 
rumuştur. Fahr-i Kainat Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) dünyayı 
şereflendirmeden önce özellikle kadınlar çok perişan haldeydiler. 
Kız çocukları ve kadınlar hor görülür, bir eşya gibi alınıp satılırdı. 
Hiçbir sosyal hakları yoktu. Mal ve mirastan da uzak tutulurlardı. 
Hz. Peygamber [sallallahu aleyhi vesellem) bu çirkin âdetleri kökünden 
kaldırdı ve en çok kadınların merhamete muhtaç olduklarını bil- 
dirdi. Onları ezilmekten kurtarıp o kadar yüceltti ki, “Cennet an- 
nelerin ayakları altındadır”? buyurarak cennete girmeyi öncelikle 
annelerin rızasına bağladı. 


Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) Vedâ hutbesinde 
de şöyle buyurmuştur: 


“Ey insanlar! Kadınların haklarına riayet etmenizi ve bu hu- 
susta Allah'tan korkmanızı tavsiye ederim. Siz kadınları Allah'ın 
emaneti olarak aldınız ve onların namuslarını Allah'ın adıyla ken- 
dinize helâl kıldınız. Sizin kadınlar üzerinde haklarınız olduğu gibi, 
onların da sizin üzerinizde hakları vardır.”'89 


Biz müminler olarak her daim doğruluk ve adaletin yanında 
oluruz. Zayıfları korur, onlara karşı vazifelerimizi bilir ve yerine 
getiririz. Böylece toplumu içten içe tüketecek yaralar iyileştirilmiş 
olur. Müminlerin gönüllerinde merhamet tohumları yeşerir, kalp- 
ler yumuşar, karşılıklı muhabbetimiz artar. 


179 Nesâi, Cihâd, 6 (nr. 3117); Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 15937. 


180 Müslim, Hac, 19 (nr. 3009); Ebü Davud, Menâsik, 58 (nr. 1907); Tirmizi, Tefsi- 
rü'i-Kur'ân, 10 (nr. 3367). 


NESLİNE KİM SAHİP ÇIKAR? 


25— 


Müberra dinimiz İslâm, dünya ve ahirette insanın saadet 
üzere olması için hükümlerini şu beş esasa dayandırmıştır: 


ə Dinin korunması, 
e Canın korunması, 
ə Aklın korunması, 
e Neslin korunması, 


e Malın korunması. 


Bu beş esastan biri olan nesil, hem bugünümüz hem de ya- 
rınımızdır. Bu sebeple Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyhi ve- 
sellem] ve onun yolunu takip eden vârisleri gençlere büyük önem 
vermişlerdir. 


Neslin elinden tutmak, onları geleceğe hazırlamak en önemli 
hedeflerimizden biri olmalıdır. Çocuklarına sahip çıkmayan top- 
lumlar bunun bedelini çok ağır bir şekilde, madden ve manen 
öderler. Hüccetülislam İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) gençliğe na- 
sihat için yazdığı Eyyühe”l-Veled adlı eserinde şöyle buyuruyor: 


“Ey oğul! Eğer bir insanın ömrünün bir saati, yaratılma gayesi 
olan Hakk'ın rızasının dışında geçerse, o kimse bu bir saati için 
uzun süre hasret ve pişmanlık çekecektir.” 
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Bu sözden ömür denen sermayenin ne denli önemli olduğu- 
nu ve bir saatinin bile gaflet içerisinde geçirilmemesi gerektiğini 
öğreniyoruz. 


Çocuklarımıza sahip çıkmak, onlara merhamet göstermek- 
tir. Böylece onları yaşları icabı farkında olmadıkları tehlikelerden 
koruyabiliriz. Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) Öyle 
buyurmuştur: 


“Küçüklerimize merhamet etmeyen, büyüklerimize saygı 
göstermeyen bizden değildir...” 


Merhamet sadece şefkat göstermek değil, çocuklarımızı 
yarınlara ve en önemlisi ebedi hayata hazırlamaktır. Bu noktada 
hem anne babaya hem de bütün büyüklere görevler düşüyor. 
Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 


“Hepiniz birer çobansınız ve her biriniz sürünüzden sorum- 
lusunuz. Devlet başkanı bir çobandır ve yönetimi altındakilerden 
sorumludur. Erkek, aile fertlerinin çobanıdır ve onlardan sorum- 
ludur. Kadın kocasının evinde bir çobandır ve çocuklarından so- 
rumludur. İşçi, işverenin çobanıdır ve ondan sorumludur. Hâsılı 
hepiniz birer çobansınız ve her biriniz sürünüzden mesulsünüz.”82 


Cenâb-ı Mevlâ çocuklarımızı bize emanet olarak vermiştir. 
Bu emaneti de fıtrat olarak, hakikate hazır olarak yaratmıştır. Bize 
düşen görev, çocuklarımızın tertemiz fıtratının kirlenmesine engel 
olmak, maddi manevi her türlü tehlikeden korumaktır. Resülullah 
Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem] şu hadis-i şerifi bize uyarı ola- 
rak yetmelidir: 


181 Ebü Davud, Edeb, 66 (nr. 4943); Tirmizi, Birr, 15 (nr. 2043). 
182 Buhâri, Ahkâm, 1 (nr. 5200); Müslim, İmâre, 5 (nr. 4828). 
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“Her çocuk (İslâm hakikatini kabul edecek bir) fıtrat üzerine 
doğar. Ancak onu anne babası yahudi, hıristiyan, müşrik veya 
Mecüsi yapar.”""5 

Cenâb-ı Mevlâ da müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de me- 
alen şöyle buyurmuştur: 


“Ey inananlar! Kendinizi ve ailenizi, yakıtı insanlar ve taşlar 
olan ateşten koruyun” (Tahrim 66/6). 


Âlimlerimiz âyet-i kerimede geçen “ateşten koruma” işinin 
terbiye ile olacağını belirtmişlerdir. Yani anne baba çocuklarına 
İslâmi terbiye verdikleri takdirde, onların hem dünyadaki hem de 
ahiretteki hayatlarını ateşten korumuş olacaklardır. 


Bir evde dini bilgilerin öğretilmesinden kılık kıyafet eğitimine, 
güzel ahlâktan hayata dair konulara kadar her şey öğretilmelidir. 
Aile reisi olarak bir baba, ailesine İslâm'ın uygun gördüğü kıyafeti 
anlatmalı, sevdirmeli ve ona göre giydirmelidir. Fahr-i Kâinat Efen- 
dimiz”in (sallallahu aleyhi vesellem] yanına açık vaziyette bir çocuk geti- 
rilince onun örtülmesini istemiş ve çocuklarda görülen haya eksik- 
liğinin bu hususa dikkat edilmeyişten kaynaklandığını bildirmiştir. 


Çocuklarımızın terbiyesinde dikkat edeceğimiz bir başka hu- 
sus da arkadaş seçimidir. Onların çevresine dikkat etmeli, kötü 
arkadaşlardan uzak durmalarını sağlamalıyız. Fahr-i Kâinat Efen- 
dimiz (sallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur: 


“Kişi dostunun dini üzerinedir. O halde herkes kiminle dost- 
luk ettiğine iyi baksın.”8* İmam Gazâli de (rahmetullahi aleyh) ailede 
terbiyenin aslının çocukları kötü arkadaşlardan muhafaza etmek 
olduğunu söylemiştir. 


183 Buhâri, Cenâiz, 92 (nr. 1385). 
184 Ebü Davud, Edeb, 19 (nr. 4835); Tirmizi, Zühd, 45 (nr. 2552). 
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Dost ve arkadaş seçimi insanın en ciddi tercihlerinden bi- 
ridir. Büyükler, “insan huy hırsızıdır”, “kır atın yanında duran ya 
huyundan ya da suyundan” diyerek arkadaş seçiminde dikkatli 
olunması gerektiğini belirtmişlerdir. 


Ashâb-ı kirâmın büyüklerinden Abdullah b. Mesud da fradıyal- 
lahu anh) şöyle buyurmuştur: 


“Salih bir kimseyle oturan, misk taşıyan biriyle oturan gibidir. 
Bu kimse sana misk vermese de onun kokusu sana da siner. 
Kötü kimseyle beraber olan kişi ise demirciyle oturan kimse gibi- 
dir. Her ne kadar onun ocağından çıkacak ateş elbiseni yakma- 
yacak olsa bile dumanı üstüne siner.” 


Günümüzde çocuklarımızı muhafaza edeceğimiz şeylerden 
biri de internettir. Aslında hayatımıza birçok kolaylık getiren ve 
büyük bir nimet olan internet, doğru kullanılmadığında son de- 
rece zararlı olabilir. Hem aile içi iletişimin kaybedilmesine hem 
de pek çok yanlışa düşmeye sebep olabilir. Bu konu bütün ülke- 
lerin üzerinde düşündüğü, önlem almaya çalıştığı bir sorundur. 
Bu yüzden arkadaş seçimine dikkat edildiği gibi, diğer ortam ve 
çevrelere de dikkat etmek, doğru yönlendirmek lazımdır. Arka- 
daş, internet ve benzeri seçimlerde doğru tercihler, çocukları- 
mızın kötü alışkanlıklardan uzak kalmasını, hiçbir zaman yürek 
yakan sonuçlarla karşılaşılmamasını sağlayacaktır. 


Öncelik, çocuklarımızın tertemiz fıtratını muhafaza etmektir. 
Ancak bu temiz fıtrat bir kez bozulunca ya da hastalanınca iyileş- 
tirilmesi zaman, sabır ve çaba gerektirecektir. Bu sebeple nebevi 
tıptaki “hastalıktan önce sıhhatin korunması” ilkesi, terbiyede de 
ruhun ve fıtratın korunması, bozulmasına izin verilmemesi olarak 
düşünülmelidir. 


EHL-i İRFAN ə 445 


Çocuklarımızı asla küçümsememeli, onlara merhamet etme- 
li, güzel ahlâk ile süslenmeleri için güzel meclislere götürmeli, 
güzel arkadaşlar, rehberler tanımalarına imkân sağlamalıyız. On- 
lara sürekli emretmek, komutlar vermek, nasihat etmek yerine 
sağlam ve samimi bir yakınlık kurup, birlikte yol almayı tercih et- 
meliyiz. Allah Resülü”nün [sallallahu aleyi vesellem) ve O'nun yolundan 
gidenlerin tavrı hep böyle olmuştur. 


Kendimizi çocuk terbiyesinde uzman olarak görmesek de 
iyi niyetli, samimi ve dostane yaklaşımın daima işe yarayacağını 
akılda tutmalıyız. 


ADALET İHTİYACI 


teş? 


Dünya imtihan yurdudur. İnsanoğlu bu dünyada yaptığı her 
şeyin hesabını verecektir. Müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de 
Cenâb-ı Mevlâ mealen şöyle buyurmuştur: 


“İyilik ederseniz kendinize iyilik etmiş olursunuz. Kötülük 
ederseniz o da kendinizedir” (sra 17/7). 


Dünya hayatındaki imtihanımız, Rabbimiz'e karşı görevle- 
rimizi yapıp yapmamamızla ölçülecek. Allah Teâlâ bu görevleri 
Peygamberimiz aracılığıyla bize ulaştırmış, öğretmiştir. Bu gö- 
revleri yapmamak öncelikle kendimize karşı zalimlik yapmaktır, 
haddi aşmaktır. İnsanlar ister Allah Teâlâ'ya karşı gelsinler, ister 
vazifelerini yapmayarak kendilerine zarar versinler, isterse de Al- 
lah'ın kullarına zulmetsinler, hepsi aslında kendilerine yaptıkları 
zulümdür ve neticede asıl zararı kendileri görecektir. 


İslâm, dünya ve ahiret huzuru için insanlığa verilmiş ilâhi bir 
armağandır. İstikamet üzere olduğumuz sürece hem dünyada 
hem de ahirette huzur ve refah buluruz. Dinimiz hayatımıza ada- 
let getirir, böylece her şeyi dengeli ve yerinde yaparız. Dengenin 
dışına çıkan her şey yok olmaya mahkümdur, sahibine de zarar 
olarak dönecektir. 
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İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) şöyle buyurur: 


“Adaletli lider, kullar arasında âdil davranan, zulümden ve fe- 
sattan sakınandır. Zalim lider ise uğursuzdur. Onun ne saltanatı 
ne mülkiyeti devam eder. Bu konuda şöyle buyrulmuştur: 


“Mülk küfür ile devam eder ama zulüm ile asla!” 


Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyi vesellem) daima âdil dav- 
ranmış, âdil kimseleri övmüştür. Hatta İslâm'ı seçenleri dinlerin- 
den döndürmek için yapılan işkence ve baskılar had safhaya ula- 
şınca hicret etmekten başka çareleri kalmayan müminler, nereye 
gideceklerini düşünmeye başladıklarında Peygamber Efendimiz 
sallallahu aleyhi vesellem) Habeşistan yönünü işaret etmiştir.155 


Hıristiyan bir kral olan Necâşi, adalet ve insafı sebebiyle Fahr-i 
Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyi vesellem) iltifatına mazhar olmuştur. 


İnsanlara yapılan zulme karşı bizlere düşen görevler vardır. 
Öncelikle eğer gücümüz yetiyorsa elimizle, yetmiyorsa dilimizle 
müdahale etmeli engellemeliyiz. Buna da gücümüz yetmiyorsa 
kalbimizle buğzetmeliyiz. Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi 
vesellem) buyuruyor: 


“Müslüman müslümanın kardeşidir. Müslüman müslümana 
zulmetmez. Müslüman müslümanı (tehlikede ve başına gelen 
musibette) yalnız bırakmaz”88 


Hadis-i şerifte bahsedilen yalnız bırakmamak, müminlerin 
elinden geldiğince yardım etmesi, tehilkeye karşı çıkması ve onu 
engellemesidir. Müminlerin birlik olması, düşmanlara ve zalim- 
lere karşı birbirlerine yardım etmesi de zulme karşı duruşun bir 
başka gereğidir. 

185 Abdürrezzâk, el-Musannef, nr. 9743. 
186 Buhari, Mezalim, 3 (nr. 2442), Müslim, Birr, 15 (nr. 6743). 
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Yine İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) anlatıyor: 


“Şebib b. Şeybe (rahmetullahi aleyh), Emevi halifelerinden Meh- 
di'nin huzuruna girer ve şöyle der: 


- Ey müminlerin emiri, Allah size dünyayı verdi. Siz de halkı- 
nıza güzel yaşantınızdan bir hisse veriniz. Mehdi, 


- Halkıma vermem gereken şey nedir, diye sordu. Şebib, 


- Adalet, dedi ve sonra şöyle devam etti: Şunu biliniz ki hal- 
kınız sizden emin ve memnun uyursa, siz de kabrinizde rahat 
uyursunuz. Ey emir! Gündüzünden sonra gece ve gecesinden 
sonra gündüzün olmadığı vakitten, kıyamet gününden korkunuz! 
Gücünüz yettiği kadar adalete yapışınız! Unutmayınız, adaletin 
karşılığını adalet, zulmün karşılığını da zulüm olarak bulursunuz. 
Nefsinizi takva ile süsleyin, çünkü mahşerde kimse kendi takva- 
sını başkasına ödünç vermez.” 


Dünya çok zalim görmüştür. Müberra kitabımız Kur'ân-ı 
Kerim'de, bizlere ibret olsun diye bu zalimlerin sonları mealen 
şöyle anlatılır: 


“(Resülüml) Sakın Allah'ı zalimlerin yaptıklarından habersiz 
sanma! Ancak Allah onları (cezalandırmayı) korkudan gözlerin 
şarı fırlayacağı bir güne erteliyor.” 


“(O gün) Başlarını dikerek (çağrıldıkları yere doğru) koşarlar. 
Gözleri kendilerine bile dönmez (bakışları bir noktaya sabitlen- 
miş), kalpleri de bomboştur.” 


“(Ey resülüml) İnsanları, kendilerine azabın geleceği gün 
uyar. Zira o gün zalimler, 'Ey Rabbimiz! Yakın bir süreye kadar 
ertele de senin çağrına uyalım ve peygamberlerin izinden gide- 
lim” diyecekler. (Onlara şöyle denilecek): 
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“Sizin için bir yok oluş bulunmadığına daha önce yemin et- 
memiş miydiniz?” 

“Kendilerine zulmedenlerin yerlerinde oturdunuz. Onlara ne 
yaptığımız ise size belli olmuştu. Size misaller de vermiştik.” 

“Tuzaklarını Allah Teâlâ bilip dururken onlar tuzaklarını kurma- 
ya devam ettiler. Oysa onların tuzaklarıyla dağlar yıkılıp yok olacak 
değildi!” 

“Sakın Allah'ın peygamberlerine verdiği sözden cayacağını 


sanma! Şüphesiz Allah mutlak güç sahibidir, intikam sahibidir” 
(İbrahim 14/42-47). 


Dünyada mazlum olmak zalim olmaktan yeğdir. Çünkü Allah 
Teâlâ mazlumları rahmeti ve mağfireti ile kuşatmıştır. 

Fahr-i Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyi vesellem) buyurduğu gibi: 

“Mazlumun bedduasından sakın. Çünkü o bir ateş kıvılcımı 
gibi semaya yükselir. ”87 


Bize düşen zulmün her türlüsünden sakınmak, mümin ol- 


manın bir gereği olarak da zulme karşı durmak ve mazumların 
yanında olmaktır. 


187 Hakim, e/-Müstedrek, nr. 81; Süyüti, el-Câmiu's-Sagir, nr. 149. 


YARINA DAİR UMUTLARIMIZ 


şaş? 


Mücella dinimiz İslâm'ın korumayı hedeflediği beş temel un- 
surdan biri nesildir. Zinanın en sert şekilde yasaklanmasından, 
çocuklara güzel ahlâkı edindirmeye kadar geniş bir hüküm yel- 
pazesi neslin korunması hedefiyle irtibatlıdır. 


Esasen bütün canlılar kendi nesillerini en mükemmel şekilde 
devam ettirmek için ilâhi yönlendirmeyle hareket ederler. İnsan 
toplulukları da sağlıklı, başarılı ve yararlı yeni nesiller yetiştirmeyi 
temel bir gaye, bir dava olarak görürler. Bu maksatla her top- 
lum kendi inanç ve kültürüne göre eğitim modelleri, programları 
geliştirir ve uygular. Biz müslümanlar da, Cenâb-ı Mevlâmız'ın 
peygamberleri vasıtasıyla bildirdiği esaslar çerçevesinde kendi 
eğitim anlayışımızı ve buna uygun yöntemleri geliştirmiş ve uy- 
gulamışızdır. Her ne kadar günümüzde müslüman memleketler- 
de İslâm dışı eğitim felsefelerine ve yöntemlerine hayranlık ve 
yöneliş olsa da, geçmişteki eğitim kurumlarımız hedefleri ve yön- 
temleri bakımından bugün yeniden keşfedilmeye, kıymetleri yeni 
anlaşılmaya başlanmıştır. 


Bazı gelişmiş ülkelerde bir model olarak incelenen ve bugü- 
ne adapte edilen bu eğitim kurumlarında, müslümanlar olarak 
her bakımdan örnek nesiller yetiştirdik. O nesillerle şanlı bir tarih 


EHL-i İRFAN ə 451 


yazdık. İnsanlığa insanlık nedir, onlarla öğrettik. Bugün de, sos- 
yal sorumluluk, ahlâki güzellik, ilim irfan ve diğer özellikleriyle o 


nesiller gittikçe daha çok özleniyor, ihtiyaç duyulan insan modeli 
olarak hatırlanıyor. 


19. asırdan itibaren başlayıp, bütün hücrelerimize kadar bizi 
etkileyen İslam öleminin büyük kriziyle birlikte o eğitim geleneği- 
ni maalesef yitirmiş bulunuyoruz. Eğer kendi kültür geleneğimiz- 
den kopmamış olsaydık, hem bizim kendi çocuklarımızla alakalı 
bu kadar endişemiz dlmayacaktı hem de bütün insanlık geleceğe 
daha güvenle bakacaktı. Fakat umutsuzluk İslam”ın yüce haki- 
katleriyle bağdaşmaz. Manzara ne kadar karanlık olursa olsun, 
müslüman umutlu insandır. Hele de yüreği tasavvufi muhabbet 
ve neşveyle kıpır kıpır yaşayan süfi, irfan pınarlarından içen müs- 
lümana umutsuzluğun zerresi yakışmaz. Saatler kıyamet saba- 
hını vuruyor olsa da âlemlerin Rabb'inin ona bahşettiği yaşama 
coşkusuyla bakar hayata; mübarek nebevi ifadeyle elindeki fida- 
nını dikmekten başka şey düşünmez. 


Bugün de kendi kültürümüzü yeniden üretebilir, nesillerimi- 
zi kendi köklerimiz üzerinde inşa edebiliriz. Elbette çabalarımız 
bazan bireysel çaba sınırlarının darlığına mahpus kalacak, yap- 
tığımız şeyin gücünden ve etkisinden emin olamayacağız. Ama 
nimet külfete göredir. Bu zor zamanda azıcık çabalarımız inşallah 
büyük neticelerin ayak sesleri olacak, kendi ebediyetine, dinine, 
devletine milletine faydalı nesiller güzel bir şafak gibi doğacaktır. 
Bizim bu umutlarımız ve çabalarımız için bir tazelenme olmak 
üzere kendi terbiye anlayışımızı kısaca hatırlamakta fayda var: 


Beşikten mezara devam etse de eğitim denilince akla önce 
çocuklar gelir. Bunda haklılık payı bulunur, çünkü hem çocukluk 
dönemindeki eğitim bütün hayatı etkiler hem de insanın eğitilme- 
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ye en çok mütemayil olduğu çağ çocukluktur. “Ağaç yaşken eği- 
lir” atasözü bu hakikate işaret eder. Aileye katılan her çocuk, hem 
çok değerli bir nimet hem de ebeveynine verilmiş ilâhi bir ema- 
nettir. “Hiçbir şeyi bilmez halde dünyaya gelen” (Nahi 16/78) yavrular, 
her türlü eğitim ve öğretimi önce anne ve babalarından almak du- 
rumundadırlar. Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyi vesellem) bil- 
dirdiği üzere, “Doğan her çocuk İslâm fıtratı üzere doğar.” Anne 
babalar ve elbette çocuğun yetiştiği çevre onu çeşitli istikamet- 
lere yönettir, yönlendirir. Anne babalar dünyaya gelmesine vesile 
oldukları yavrunun sevincine ilâhi emanet bilincini ilave etmeliler. 
Niyetlerini ve programlarını buna göre şekillendirmeliler. Bebek- 
lerinin o tertemiz İslâm fıtratının bozulmaması, tam aksine gelişip 
neşvünema bulması başlıca eğitim hedefi olmalıdır. 


Elbette eğitimde tek rol sahibi aile değildir. Hemen akla ge- 
leceği üzere sokak, arkadaş çevresi, okul ve hatta televizyon bile 
ciddi rol oynar. Kişilik oluşumundan düşünme biçimi ve iyi kötü 
algısına kadar pek çok şeyi şekillendirir. Ne yazık ki bütün bu 
etkenler dini hassasiyet sahibi bir ailenin yapmak istediklerinin 
aksi istikametindedir. Ama çocuklarını seven, onlara da kendini 
sevdiren bir anne babanın elinden çocuğunu kurdun kuşun kap- 
ması Allah Teâlâ'nın izniyle öyle kolay değildir. 


Sevgi bütünlüğünün olduğu, yani aile bireylerinin birbirinin 
sevgisini temin ettiği müslümanların evleri güzel nesillerin haber- 
cisidir. Bu bütünlüğü sağlamak için, bekâr kızlarımız ve erkekleri- 
miz müstakbel eşlerinde dindarlığın yanı sıra duyarlılık ve incelik 
de aramalılar. Zira dindar olabilmek için duyarlı, ince ruhlu ve 
kibar da olmak gerekir. Bunun aksi davranışta olanlar dindar ola- 
rak vasıflanamaz. Kaba saba, kişisel kontrolü zayıf, kendisi ye- 


188 Buhâri, Cenâiz, 92 (nr. 1385). 
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terli karakter terbiyesi almamış kadınlar ve erkekler yavrularımıza 
nasıl beklenen terbiyeyi verebilir, özlenen nesilleri yetiştirebilir? 


Bugün için pek çok sorunun kaynağı olan televizyonu ve in- 
terneti yok etmek mümkün görünmüyor ama kontrol altına almak 
pekâlâ mümkündür. Toplumu çürüten seviyesiz programlara dur 
deyip, mutlaka izlenecekse, yine izleme keyfi veren başka prog- 
ramlara, mesela belgesel kanallarına yönlendirilebilir. Dini olma 
iddiası taşıyan kanallar ne yazık ki sahih bir din algısı inşa etmeye 
yardımcı olmaktan çok, indi ve arabesk anlayışı besliyor şekilde 
gözükmektedir. 


“Kişi aile fertlerinin çobanıdır ve onlardan sorumludur”! mea- 
lindeki hadis-i şerif çocuklarımıza sahip çıkmamızı emreder. Bu ni- 
yetle ve kırıp dökmeden, yukarıda söz ettiğimiz sevgi bütünlüğünü 
zedelemeden evlatlarımızın istikamet üzere yetişmesi konusunda 
hassas olmamız gerekir. Güzel bir terbiye, iyi bir eğitim, çocuğun 
anne babası üzerindeki en önemli haklarından biridir. Günümüzde 
işinden, meşguliyetlerinden vakit bulup çocuklarıyla ilgilenemedi- 
ğini iddia eden insanlarımızın sayısı hayli fazladır. Bu çok tuhaf bir 
bahanedir, çünkü böyle insanlara, “Kim için çalışıyorsun?” diye 
sorulsa, “Çoluk çocuğum için!” derler. Çocukların eğitim ve ter- 
biyesini ihmal ederek onlar için çalışmak doğrusu anlaşılabilir bir 
şey değildir. Zaten bu şekilde elde edilen servet, büyük ihtimalle 
yanlış terbiye almış evlat tarafından tarumar edilecektir. 


Aynı şekilde vatana, millete, dine hizmet gibi ulvi meşguliyet- 
ler yüzünden çocuklarıyla gerektiği kadar ilgilenememe iddiası da 
pek ikna edici görülemez. Çünkü hizmetlerin en değerlisi insan 
yetiştirmektir. Maneviyat büyüklerimiz bu konuda son derece has- 
sastır, öyle de olunmasını tavsiye etmektedirler. Tarihte ve toplum 


189 Buhâri, Ahkâm, 1 (nr. 5200); Müslim, İmâre, 5 (nr. 4828). 
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hafızasında iz bırakan kalıcı hizmetler hep eğitim odaklı hizmetler 
olmuştur. İlim öğretenler, talebe yetiştirenler aradan yüzyıllar geç- 
se bile unutulmamakta ve hayırla anılmaktadır. Her konuda so- 
nuçlar âlemlerin Rabb'inin irade ve takdiri dahilindedir. Bize düşen 
niyet ve çabadır. Yüce Mevlamız”ın bize yarınlarımızı kuracak aklı, 
irade ve kabiliyeti verdiğini hatırlamamız gerekir. Kalbimizi katarak 
dilimizle yapageldiğimiz kavli dualarımıza, aklımızı, bilgimizi ve bi- 
rikimimizi katarak yapacağımız fiili dualar eşlik etmelidir. 


Her devir, ümmet-i Muhammed'e manen nezaret eden, isti- 
kameti sağlam tutmada en büyük terbiye projesini gerçekleştiren 
Allah dostu rabbani alimlerle bereketlenmektedir. Yani, “Zorlukla 
beraber kolaylık da vardır.”9 İyi niyetle, akıl ve gönül desteğine 
dayalı fert ve cemaat olarak gösterilen çabalar inşallah bu bere- 
ketle güzel meyveler verecektir. 


—  ————-- 


190 İnşirah 94/5-6. 


AİLE HUZURU KALP HUZURU 


0. 


Dünya hayatı ebediyete giden yolda kısa bir yürüyüştür. Fa- 
kat bu kısa yürüyüş bütün yolculuğun en önemli bölümüdür. Zira 
bundan sonraki bütün safhalar bu yürüyüşe göre şekillenecek, 
ebediyet yurdundaki menzilimizi bu kısa yürüyüş belirleyecektir. 


İnsanoğlunun kul olarak sorumlu bulunduğu vazifeler vardır. 
Akıl sahibi ve yetişkin her kul, kadın olsun erkek olsun, bu mükel- 
lefiyetlerini yerine getirirse ebediyet yürüyüşünün dünya safhası- 
nı başarıyla tamamlamış olur. 


Mükellefiyetlerimiz iki ana başlık altında toplanır. Birincisi 
Rabbimiz, Mevlâmız ve sahibimiz olan Allah Teâlâ'ya karşı va- 
zifelerimiz, ikincisi ise kendimiz ve canlı cansız bütün mevcudat 
dâhil, yaratılmışlara karşı vazifelerimizdir. Namaz oruç gibi kişisel 
ibadetlerimizden güzel ahlâka; akraba ve komşuyu görüp gözet- 
mekten havayı ve suyu kirletmemeye kadar bütün insani sorum- 
luluklarımız bu iki başlık altında toplanır. 


Bütün bu vazifelerin sıralamasında başlangıç noktası kişinin 
kendisidir. Kendine dair sorumlukları göz ardı eden insanın, daha 
geniş dairede yapıp ettikleri makbul sayılmaz. Yani kişi önce iman 
edip Rabb'ine yükümlülüklerini yerine getirerek, güzel ahlâk ve 
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salih amellerle kendi varlık ülkesini imar edecek, sonra en yakı- 
nından başlayarak cümle âleme hayır ve güzellikler taşıyacaktır. 


Esasen kendi iç ve dış dünyasını böyle mamur etmiş, ahlâk-ı 
hamide ile donanmış bir kişinin varlığı bereket kaynağıdır. Yaşa- 
dığı ev, bastığı toprak, yürüdüğü sokak nice ilâhi feyizlere medar 
olur, rahmeti celbeder. 


Kişinin kendine ve insanlığa karşı vazifelerinden biri de ev- 
lenmek, salih evlat yetiştirmektir. Allah Resülü (sallallahu aleyhi ve- 
sellem) evliliğe büyük önem vermiş ve buyurmuştur ki: “Evlenin, 
çoğalın. Ben ahirette diğer ümmetlere karşı sizin çokluğunuzla 
övüneceğim.”"" 


Yüce kitabımız Kur'ân-ı Kerim, müminlerin hallerini anlatır- 
ken mealen şöyle buyurur: 


“Kim tövbe edip salih amel işlerse, şüphesiz o, Allah'a gereği 
gibi yönelmiş olur. Onlar yalan yere şahitlik etmezler; faydasız bir 
şeye rastladıkları zaman yüz çevirip vakarla geçerler. Kendilerine 
Rab lerinin âyetleri hatırlatıldığı zaman, onlara karşı kör ve sağır 
davranmazlar. Onlar, “Rabbimizl Bize eşlerimizden ve çocukları- 
mızdan göz aydınlığı ihsan et ve bizi Allah”a karşı gelmekten sakı- 
nanlara önder yap” derler” (Furkân 25/71-74). 


Furkan süresindeki bu âyetlerin 74”üncüsü evliliğin ve mü- 
min bir ailenin hem şeklini hem hedefini gösterir. “Göz aydınlığı” 
olarak tercüme edilen ifadenin içinde gönül huzuru, mutluluk, 
hayır neticelerden kaynaklanan sevinç hali vardır. 


191 Abdürrezzök, e/-Musannef, nr. 10391; Ali el-Müttaki, Kenzü”/-Ummal, nr. 44442. 
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Yalnızlık pek çok bakımdan huzursuzluktur. İnsan tabiatı 
evlilikle huzur bulur, aile ortamında hayattan tat almaya başlar. 
Beden ve ruh tatmin olur, manevi yükseliş kolaylaşır, olgunlu- 
ğun kapıları açılmaya başlar. Fahr-i Kâinat Efendimiz sallallahu aleyi 
vesellem) ve onun yoluna rehberlik eden âlimlerin ve salihlerin (Allah 
Teâlâ hepsinden razı olsun) evliliği ısrarla tavsiye etmeleri bundandır. 


Yeryüzüne hakkın ve adaletin yayılması, vazifelerinin idrakin- 
de olan salih nesillerle mümkündür. Mümin için evliliğin son dere- 
ce önemli bir hedefi de budur. Eşini seçerken, çocuklarını yetişti- 
rirken bu hedefi daima göz önünde bulundurur. Allah Resülü'nün 
sallallahu aleyhi vesellem) Övüneceğini buyurduğu ümmet, tabiatıyla 
salin nesillerden oluşan ümmettir. 


Mutlu olmak, her insanın en önde gelen arzusudur. Hatta tek 
arzusudur, denilebilir. Evliliğin temel motivasyonlarından ve he- 
deflerinden biri de mutlu bir hayat sürmektir. Ne var ki zaman 
geçtikçe evlilikler mutluluk yerine mutsuzluk ve huzursuzluk üre- 
tir hale gelmeye başlamış bulunuyor. Pek çok kurum ve kuruluş 
bunun sebepleri üzerine araştırmalar yapıyor, çözümler üretme- 
ye çalışıyor. Elbette insana dair bir sorunu tesbit ve teşhis etmek, 
çözüm aramak son derece değerlidir. Fakat huzurlu aile arayışın- 
da sabır ve kanaat duygularını göz ardı eden yaklaşımların işe 
yaramayacağını görmek gerekir. Sabır ve kanaat duygusu ise 
ancak dindarlıkla gelişebilir. Dini eğitimden uzak yetişen gençler 
dünya hayatını son nokta olarak gördükleri için, eşleri ve aileleri 
konusunda da sürekli bir tatmin sorunu yaşamaktalar. 


Biz inanıyoruz ki kanaat duygusuna sahip, kaderine gülebi- 
len kişiye kaderi de gülecektir. Dünyada cennet gibi hayat ya- 
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şamak çoğu zaman mümkün değildir. Fakat bu yolda iman ve 
sabırla gösterilen çabalar ebedi cennetin anahtarıdır. 


Mukaddes kitabımızla, sünnet-i seniyye ile, kısaca İslam ah- 
lakı ile terbiye olmuş nesiller bu dünyada da ebedi hayatta da 
mutluluğa daima yakındır. Anne babalar olarak ileride üzülmek 
istemiyorsak gençlerimize dinimizi öğretmek zorundayız. “İki ci- 
han saadeti” kavramını, dünya hayatının son durak olmadığını, 
gerçek mutluluğun cennette yaşanacağını öğretmek zorundayız. 


Diğer taraftan çocuklarımızı, akıl ve iradesiyle hareket edebi- 
len, ayakları üzerinde durabilen, sorunlarıyla baş etme becerisi- 
ni gösterebilen, olgun bireyler olarak yetiştirip yetiştirmediğimizi 
kendimize sormalıyız. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyi vesellem) şöyle buyururlar: 


“Müminlerin iman yönünden en üstünü, ahlâkı en güzel olan 
ve aile ferlerine karşı en merhametli davranandır.” 


“Sizin en hayırlınız, ailesine karşı en hayırlı davrananınızdır. 
Aranızda kendi ailesine en iyi davrananız benim. "88 


Yine Peygamber Efendimiz'in [sallallahu aleyi vesellem) evli erkek- 
lere nasihati şöyledir: 


“Kadın, kaburga kemiğinden (aslı itibariyle farklı yapıda) ya- 
ratılmıştır. Onu sürekli aynı halde tutamazsın. Onunla bulunduğu 
halde geçinmeye bak. Yoksa onu dosdoğru yapayım dersen kı- 
rarsın. Onun kırılması boşamaktır. "9 


192 Tirmizi, Radâ, 11 (nr. 1195). 
193 Tirmizi, Menâkıb, 64 (nr. 4269); İbn Mâce, Nikâh, 50 (nr. 2053). 
194 Buhâri, Nikâh, 79 (nr. 5184); Müslim, Radâ, 18 (nr. 3642). 


EHL-i İRFAN e 459 

Hikmet ehli zatlardan Esma b. Hârice [rahmetullahi aleyh), evle- 
necek olan kızına şu öğütlerde bulunmuştur: 

“Yavrum, doğdun, büyüdün ve artık yuvandan çıkıyorsun. 
Hiç tanımadığın birine hayat arkadaşı oluyorsun. 

Sen ona yeryüzü gibi ol, o da sana gökyüzü gibi olsun. 

Sen ona dinleneceği yer ol, o da sana dayanak olsun. 

Sen ona câriye ol, o da sana köle olsun. 

Bir şey isterken çok ısrarcı olma ki sana kızmasın. 

Ondan fazla uzak kalma ki seni unutmasın. 

Sana yaklaştığında sen de ona sokul. 

Onun burnunu kötü kokulardan, kulağını çirkin seslerden, 
gözünü rahatsız olacağı görüntülerden koru. 

Sende güzel kokular koklasın. 

Senden güzel sözler işitsin. 


Gözü sana her baktığında güzellikler görsün.” 


Eşlerin işte bu ahlâk üzere bulunduğu yuvalar mutluluk ve 


huzur pınarı olacak, hayırlı nesiller yetiştirecek ve meleklerin du- 
asıyla bereketlenecektir. 


HAKİKİ TASARRUF HAKİKİ İSRAF 
emar 


Müslümanın dünya hayatı Allah Teâlâ'nın emir ve yasakla- 
rıyla çizilen hudutlar içine alınmıştır. Bütün bu hudutlar, insanın 
güvenlik ve huzur içinde yaşaması içindir. Çünkü hudutun ötesi 
düşmanın mekânıdır ve orada müslümana hayat yoktur. 


Allah'ın sınırlarının ötesi, ömrünü heder etmiş, yoldan çık- 
mış, haddini aşarak sapıtmış vahşilerin yeridir. Mevlâmız, mümin 
kullarının öyle bir vahşet diyarına geçip zarar görmesini istemez. 
Onlar için en uygun olanı bilir ve orta yolu emir ve tavsiye ederek 
itaat edenleri koruması altına alır. 


Hiçbir ilâhi emir insanı mahrum etmek için değildir. Aksine 
dünya ve ahiret saadetine erdirmek içindir. Zaten Allah Teâlâ 
dünyayı da ahireti de insan için yaratmış; âlemi insanın hizmetine 
vermiştir. 


İnsanın gıdası, giysisi, barınması, bilumum ihtiyaçları karşı- 
lansın diye âlemi yaratan O'dur. Yarattığı nizamla da ihtiyaçların 
her zaman karşılanır olmasını sağlamıştır. 


Rabbimiz'in insana lutfu da yalnızca dünya nimetlerinden 
ibaret değildir. O'nun vaat ettiğinin yanında dünyada olanların 
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kıymeti pek küçüktür. Fakat küçük büyük her nimet şükredilmeyi, 
gönülden bir teşekkürü hak eder. 


Rabbimiz'in üzerimizdeki hakkı sonsuzdur. Bu hakkın karşı- 
lığını verebilmemiz mümkün değil, fakat hiç olmazsa nankör ol- 
mamak gayretini, niyetini göstermek bizim elimizdedir. 


Bunun için, şu çok kısa dünya hayatını Rabbü”l-ölemin”in 
muradına uygun yaşayıp, O'na teslim olup tevekkül ederek, ne- 
zih fıtratımızın bozulmamasına itina göstermek zorundayız. İn- 
sana yakışan, insanı insan yapan da budur. Aksi durum tam bir 
kayıptır. İsterse insan dünyanın bütün nimetlerine, imkânlarına 
sahip olsun... Elinde kalacak olan acı bir lokmadan ibarettir. 


Bir imtihandayız, üzerimizde ulvi bir görev, büyük bir sorum- 
luluk var. Bu görevin, sorumluluğun gereklerinin yerine getirile- 
ceği yer de dünya... Dünyanın bütün önemi de buradan kaynak- 
lanıyor. Rabbimiz'in rızası için gayret edip, O'nun affı, merha- 
metiyle şereflenmemize vesile olacağı için önem taşıyor. Yoksa 
Mevlâmız'ın katında dünyanın değeri, Fahr-i Kâinat Efendimiz'in 
(sallallahu aleyi vesellem) buyurdukları gibi “bir kenara atılmış hayvan 
leşi”nden'9 daha fazla değil. 


İşte bu dünya hayatında şükredici olmak, kanaat etmek, Allah 
Teâlâ'nın verdiğine razı ve mutmain olmak en büyük görevimiz. 


Açgözlülük, doymazlık, tatminsizlik, yüce Mevlâ ile irtibatımı- 
zın kesilmesine, O'nu unutmamıza, sonu gelmez arzuların kölesi 
olmamıza yol açar. 


Dünyevi ihtiyaçlarımızın karşılanması olan geçim, maişet 
işlerinde helâle yönelmek büyük bir ibadetken, meşru olmayan 


195 Aclüni, Keşfü”/-Hafa, nr. 1313. 
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yollarla ya da kulluğumuza engel olacak şekilde kazanç sağla- 
mak ve harcama yapmak haramdır. 


Cenâb-ı Mevlâmız âyet-i kerimede mealen, “De ki: Allah'ın, 
kulları için yarattığı süsü ve temiz rızıkları kim haram kıldı? De ki: 
Onlar, dünya hayatında, özellikle kıyamet gününde müminlerin- 
dir” (Araf 7/32) buyurarak, aslen dünya nimetlerinin sahibinin de 
müminler olduğunu buyurmuştur. Fakat O, dünyanın temiz ve 
helâl nimetlerinden istifade etmemizi buyurduktan sonra, israf 
etmememizi emretmiştir. Çünkü israf, haddi aşmak, bir bakıma 
âsi olmaktır. 


İnsanın haddi aşmasının en büyük sebebi gaflettir. Gayesi- 
ni, maksadını, matlubunu unutan, şaşkınlık içinde kalır. Dünyayı, 
dünya zevklerini gaye zannederek yoldan çıkar. Halbuki insanın 
bunun sonuçlarına katlanacak gücü yoktur. Dünyanın da aslında 
dünyaperestlere vereceği bir tad yoktur. Bu geçici bir aldanmadır. 


Mevlâ'sını unutmayan ise kazanırken, harcarken hep Rabb'i- 
nin huzurundadır, O'nun ne murat ettiğini bilir ve ona göre hareket 
eder. İşte tasarruf budur. Yoksa harcamaların kısılması, ihtiyaç- 
ların asgari düzeyde karşılanması israfı engellemez. Bu anlamda 
cimrilik de bir israftır. Allah Teâlâ'dan gaflet ederek biriktirmenin 
de harcamanın da bir hayrı yoktur. 


Bizler, cidden zayıf, âciz, Hâlik Teâlâ'ya muhtaç kullarız. O'na 
muhtaç olmak, O'nun olmak nimetlerin en güzelidir. Cenâb-ı 
Mevlâmız ise o sonsuz kudretiyle çok şefkatli, çok merhametlidir. 
O'na sığınanın her şeyi vardır, korku ve hüzünden uzaktır. 


İnsanın tek hakiki ihtiyacı ilâhi rızadır. Diğer bütün ihtiyaç de- 
diklerimiz, bu ihtiyacın karşılanması için araçlardır. Vücudumuzun 
gıdaya ihtiyacı, sağlık, ev, taşıt, arkadaşlar, sohbet, eğlence ve 


EHL-I İRFAN ə 463 


daha nicesi hep asıl gayenin gerçekleşmesine vesile olur, olmalı- 
dır. Yorgunluğu atıp şöyle bir kendine gelmek için uyumak, meşru 
sınırlar içinde insanın gücünü tazeleyen neşeli bir durum yaşa- 
mak, yenilen bir meyvenin tadıyla hoş olmak, muhabbetli bir söz- 
le insanlar arasında bir sıcaklık, güven oluşturmak da ibadettir. 


Fakat araç, yani dünya hayatı, gayenin yerini alır, Rabbimiz”le 
irtibatımızın kesilmesine, O”nu unutmamıza yol açarsa, işte o za- 
man tehlike başlar. 


Allah”tan geldiğimizi ve yine O”na döneceğimizi hep hatırla- 
mak zorundayız. Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem] 
buyurdukları gibi, dünyada garip, asıl yurdundan ayrı düşmüş 
yolcularız. Bu garipliğin, zenginlik fakirlikle alakası yok. Yolumu- 
zu şaşırıp da yurdumuza ebediyen dönememe cezasından Allah 
Teâlâ'ya sığınırız. 


Artık, dünya hayatında insana düşen, akıl ve biraz gayretle 
dünya hayatını meşru hudutlar içinde yaşayıp taat ve ibadetle 
Mevlâ'ya yönelmektir. 


MÜSLÜMAN TEMİZLİĞİ 
SİHİR BÜYÜ KİRLİLİĞİ 


KE T 


Sahih ve sağlam bir inanç insanı huzura, saadete ve ebe- 
di hayatta cennete kavuşturur. Bâtıl inançlar ise sahibini vehme, 
sefalete ve cinnete sevkeder. 


Hak olan inançlarla kalbini tenvir, aklını tezyin eden kimseler, 
İslâm'ın nurlu caddesi üzerinde yol almakta bulunan ehl-i haki- 
katin arasına katılarak, dünyadan ahirete giden “dosdoğru yol” 
üzerinde kitabullaha ve Cenâb-ı Hakk'ın rızasına uygun olarak 
yolculuğuna devam ederler. 


Bâtıl inançlara ve sapkın düşüncelere kendini kaptıran za- 
vallılar ise çıkmaz sokaklarda, karanlık berzahlarda yol almaya 
ve hakikati yakalamaya uğraşırlar. Oysa kavak ağacından elma 
armut beklemek ne kadar abes ise, bâtıl ve lânetlenmiş işler ve 
inançlarla dünyada huzur, ahirette saadet beklemek de o kadar 
yersiz ve abestir. 


Toplumumuz çok hızlı ve yoğun bir dışa açılma dönemini 
yaşamaktadır. Batılılaşma şeklinde tezahür eden bu değişim, 
ekonomik, sosyal ve kültürel alanlarda yeniden yapılanma gay- 
retlerinin etkisiyle daha da hızlanmış ve yaygınlaşmış bulunuyor. 
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Bunun sonucu olarak, başta yabancılaşma ve kimlik bunalımı ol- 
mak üzere önemli sosyal sorunlar baş göstermektedir. Bu tarz 
sorunların en önemli sebebinin, toplumumuzun manevi değer- 
lerimizden yeterince beslenememesi olduğu son derece açıktır. 


İnsanoğlu kısacık ömrüyle sınırlı mutluluğu yeterli görmez, 
ebedi bir saadet arayışına girme eğilimini fıtratında taşır. Manevi 
değerler açısından yeterli doyuma ulaşamamış toplumlar bu ara- 
yışın içinde çırpınmaktadır. Aradığı gerçek değerler kendisine ve- 
rilmediği için bir türlü fizik ve metafizik dengeyi bulamamaktadır. 


Bu manevi açlık insanları ve toplumları gelmiş geçmiş bü- 
tün peygamberlerin reddettiği, ilâhi vahyin şirk ve küfür saydığı, 
vaktiyle dine alternatif olarak uydurulmuş sihir, büyü, ruhçuluk, 
gizemcilik gibi sapkın yollara itmektedir. 


Yine müberra dinimizin kabul etmediği reenkarnasyon (ye- 
niden dünyaya gelme) gibi Hint kökenli bir takım bâtıl inançlar, 
bu çevrelerde bir reçete olarak kabul görmektedir. Ortaya çıkan 
birtakım kimseler halkımızın tertemiz duygu ve inançlarını sö- 
mürmekte, seyircisini veya tirajını artırmak isteyen bazı gazete ve 
televizyonlar da bunlara bilinçli bir şekilde hizmet vermektedirler. 


Kimileri resül olduklarını iddia ediyor, kimileri hipnotize ettik- 
leri şahıslarla konuşarak reenkarnasyonu ispata çalışıyorlar. Ki- 
misi eline aldığı bir cam küreyle olağan üstü güçlere sahip oldu- 
ğunu, gaybı bildiğini söylüyor. Bir diğeri falanca tarihte öleceğini 
söyleyerek milleti başına yığıyor. 


Bu tür şeytan maskarası şarlatanlar cinlerle irtibat kurduk- 
larını, ailevi huzursuzluktan borsa yatırımlarına kadar her der- 
de deva bulduklarını öne sürüyorlar. Televizyon ve gazeteler de 
müşteri çekmek için bunları tezgâhlarına koyuyorlar. 
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Bunlar içinde birileri var ki, mukaddes kitabımız Kur'ân-ı 
Kerim'i bir büyü kitabı olarak göstermek; topluma Allah Teâlâ'nın 
kelâmını mahiyeti anlaşılmaz, kendisiyle sihir yapılan esrarengiz 
bir kitap olarak tanıtmak istiyorlar. Böylece insanların okuyup 
anlamasını engelleme, halkın onun rahmet kaynağından istifade 
etmesine engel olma peşindeler. 


Bütün bu karmaşada halkımızı bu konularda aydınlatacak, 
hurafe ve cehaletten koruyacak maddi ve manevi açıdan istis- 
mar edilmesini önleyecek sesler duyulmuyor. Bu konunun sömü- 
rüsünü yapanlar, saatler ve sayfalar ayıranlar, halkımızı bu husus- 
larda aydınlatacak âlimleri konuşturmuyorlar. 


Tarih boyunca büyü, sihir, fal, kehanet insanoğlunun ilgisini 
çekmiştir. Günümüzde de falcılık gazete ve dergiler vasıtasıyla 
günlük hayata girmiştir. Büyücülük, cincilik mücella dinimiz İs- 
lâm'da kesinlikle yasaklanmış olmasına rağmen, maalesef müs- 
lümanlar arasında da bu işlerle uğraşanlar, büyücülere, cincilere 
gidenler ve onları birbirine tavsiye edenler bulunmaktadır. En bilgili 
çevrelerde dahi büyü, fal, sihir varlığını maalesef sürdürmektedir. 
Ne acı ki, iş ve aile hayatlarında bütün ümitlerini büyücü ve falcı 
diye bilinen şarlatan ve din düşmanlarına bağlayanlar az değildir. 


Hurafeler her çağda bütün toplumların ortak derdi olmuştur. 
Her mümin öğrenmekle görevli olduğu dini konuların yanı sıra, 
kendisini şerden sakındıracak maddi ve manevi olgunlaşmasını 
sağlayacak her ilimden haberdar olmalıdır. Hurafeleri yaşatmakla 
meşgul olanların sözlerine cahillerin kolaylıkla kandığı görülür. İs- 


lâm dışı düşünceleri ve uygulamaları hayatımızdan atmamız için 
bilgilenmemiz şarttır. 
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İşin teknik izahları bir tarafa, şeytanın yardımıyla ve bazı se- 
beplere sarılarak bâtılı hak süretinde göstermeye sihir, büyü de- 
nir. Sihir yapabilmek için her şeyden önce pis, habis biri olmak 
gerekir. Çünkü şeytandan yardım alabilmek ve onunla münase- 


bet kurabilmek için böyle murdar olmalı, başka bir deyişle şey- 
tanlaşmış olmalıdır. 


İslâmiyet sihrin varlığını ve etkisini göz ardı etmemiş, ancak 
tevhid akidesine zarar verdiği, İslâm ahlâk ve esaslarına ters düş- 
tüğü için haram kılmış ve yasaklamıştır. Hiçbir müslüman sihir, 
büyü gibi şeylerle meşgul olamaz. Dahası, bu işi yapan şeyta- 
nın esiri kimselere gidemez, onlarla irtibat kuramaz. Fahr-i Âlem 
Efendimiz [sallallahu aleyi vesellem) şöyle buyurmuştur: 


“Kim sihirbaza, arrafa, kâhine gider ve onların sözlerini tasdik 
ederse Muhammed'e indirileni (Kur'ân-ı Kerim) inkâr etmiş olur.” 


Mukkades kitabımızdan öğreniyoruz ki, geçmiş ümmetler 
arasında bilhassa Hz. Musa ve Hz. Süleyman'ın faleyhimesselâm| 
peygamberlikleri döneminde büyücülük hayli yaygındı. Devrin 
sihirbazları halkın gözünü sihirle yanıltıp kalplerine korku salıyor- 
lar ve itikadlarını bozuyorlardı. Bu çirkinlik bulaşıcı hastalık gibi 
toplumu perişan etmekteydi. 


İslâm'ın geldiği sırada da gerek Arap toplumunda, gerekse 
diğer memleketlerde bu iş yaygın bir haldeydi. Kur'ân-ı Kerim 


çok net ve kesin şekilde sihir ve büyü yapmayı, yaptırmayı haram 
kılmıştır. 


Zira sihir ve büyünün insan aklı ruhu ile bedeni üzerinde bü- 
yük zararları olmakta, bazan yıllarca devam etmekte, bazı kimse- 
lerin ömrü sihir tahribatı ile son bulmaktadır. 


196 Beyhaki, es-Sünenü”1-Kübra, nr. 16497. 


468 e EHL-i İRFAN 


Sihrin zararlarına karşı bizleri uyaran Rahmet Peygamberi 
(sallallahu aleyi vesellem) şöyle buyurmuştur: “Helâk edici şeylerden 
olan Allah'a şirk koşmaktan ve sihirden sakının. "197 


Görülüyor ki insanın yıkımına sebep olan işlerin başında şirk 
gelmekte, sihir de hemen onun peşinden bildirilmektedir. Bu sı- 
ralandırmada önemli bir işaret vardır. Sihrin büyük bir cürüm ol- 
duğuna işaret için böyle bir tasnif yapılmıştır. 


Sihirle meşgul olan bedbaht insanlar şirke komşu bir işle uğ- 
raşmaları sebebiyle, en ufak bir sarsıntıyla küfür ateşine yuvar- 
lanırlar. Zarar görmek istemeyen kimseler, zarar vermekten de 
uzak durmak zorundadırlar. 


Böyle çirkinliklerle meşgul olan kimselerin sarsılan imanı ile 
birlikte insaf ve merhameti, ahlâk ve karakteri de sıfıra iner. Büyü 
ve sihir yapanlar derde uğrattığı kişilerin acı çekmelerinden, 
çırpınmalarından, feryadu figanlarından sinsice bir zevk alarak 
şeytani hislerini tatmine uğraşırlar. Fakat Rabbimiz'in büyük bir 
yasağını çiğnediklerinden, hayatları boyunca mutlu olamadıkları 
gibi, aksine, sefalet ve rezalet içinde yaşarlar. 


Diğer taraftan, bu tarz çirkinlikler mutlaka isabet eder, etkisi- 
ni gösterir diye bir kaide yoktur. İmanı tam bir müslüman Cenâb-ı 
Hakk'ın azametine, kudretine sığınarak, O'nun ilâhi kelâmındaki 
Fâtiha, İhlâs, Felak ve Nâs süreleri ile Âyetü'l-kürsi'yi sık sık oku- 
yarak yardım ister, O'na sığınırsa, o kimseyi Rabbimiz muhafaza 
eder. İhlâsı tam olan bir müslümana hiçbir zaman şeytan ve şey- 
tanlaşmış insanlar zarar veremezler. 


Geçmişte olduğu gibi zamanımızda da bu alçak ve alçaltıcı 
işle uğraşan, kendilerine cinci, büyücü, medyum vs. denen sah- 


197 Buhâri, Tıb, 48 (nr. 5764). 
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tekâr insanların var olduğu bir gerçektir. Rabbimiz'den niyazımız, 
böyle kimseleri hidayete erdirmesi, bunlara kanıp giden insanla- 


rın da onlara inanmamaları, onları beslememeleri, bildiklerini ilgili 
mercilere haber vermeleridir. 


Cenâb-ı Hak insanları böyle şerli kimselerin şerrinden muha- 
faza etsin. Âmin. 


TATİL ve EĞLENCE ANLAYIŞIMIZ 


Eşme? 


Çalışmak kadar dinlenmek, rahatlamak da önemlidir. Tatil 
yapmak, yorgunluğu atmak için olduğu kadar, çalışmak için ge- 
rekli şevk ve enerjiyi toplayarak daha verimli çalışmak için yapı- 
lan ve insan tabiatının ihtiyaç duyduğu bir faaliyettir. Hele içinde 
bulunduğumuz çağın hayat şartları, meşru çerçevede eğlenme- 
yi, dinlenmeyi ve tatil yapmayı gerekli kılmaktadır. 


Bütün bir sene boyunca aynı şartlarda aynı insanlarla aynı işi 
yapmak, hatta aynı ortamda bulunmak bile insanda yorgunluk ve 
bıkkınlık meydana getirebilir. Dolayısıyla çalışma şartları tekdüze 
olan insanlar değişikliğe ve yenilenmeye daha fazla ihtiyaç du- 
yarlar. Dinlenmek ve eğlenmek, yeme, içme, uyku gibi ihtiyaçla- 
rın yanında her zaman yer almıştır. Günlük hayatta yer alan kısa 
süreli dinlenmelerin yanı sıra daha uzun süreli dinlenmeye de in- 
san ihtiyaç hissetmektedir. 


Eğlence ve tatil, özellikle sanayileşmiş kent toplumları açı- 
sından stresten kurtulma imkânıdır. Bütün yıl devam eden mono- 
ton bir hayattan, belirli bir çevreden kurtularak rahatlama imkânı 
sağlar. Sağlıklı yaşamaya, çalışma gücünün sürdürülmesine, be- 
densel ve zihinsel yıpranmışlığın telafisine imkân verir. Dolayı- 
sıyla bireysel temel bir ihtiyaç olan tatil ve eğlence, asrımızda 
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aynı zamanda çalışma verimi ve toplumsal yarar açısından da bir 
zorunluluk halini almıştır. 


Peki, biz müslümanlar, dindar insanlar için durum nedir? 


Müslümanlar nasıl eğlenirler, onlar için eğlence ve tatilin anlamı 
nedir? 


Kimi insanlara göre eğlence ve tatil, müslüman hayatının 
sınırları dışında durması gerekir. Çünkü eğlence ve tatil, vaktin 


boşa harcandığı ciddiyetten uzak iş bir iştir ve müslümana ya- 
kışmaz. 


Halbuki müslüman için eğlence, tatil ve dinlenme, boş dur- 
mak, boşa zaman harcamak olarak düşünülemez. Aksine kul- 
luğun bilincine varmada farklı bir durumun yaşanması olarak 
kabul etmek gerekir. Müslüman, eğlencesinde de tatilinde de 
dinlenmesinde de kulluğundan sıyrılamayacağının, kulluktan ta- 
tile ayrılamayacağının bilincindedir. Zaten bu dünyada sıkı sıkıya 
sarıldığı kulluğunun, bir anlamda onu ebedi bir eğlenceye, tatile 
götürdüğünü de bilmektedir. 


Kişinin dininin gereklerini unutacak derecede eğlenceye dal- 
ması şüphesiz uygun olmaz. Fakat eğlenirken, gezip görürken ve 
çeşitli sosyal faaliyetlerde bulunurken de insanın dinini yaşaması 
mümkündür. Ciddiyet ve eğlenceyi, çalışma ve tatili bir arada ve 
birbirinin tamamlayıcısı, destekleyicisi olarak düşünmek gerekir. 
Yoksa boşa harcanan, yani kişinin dünya ve ahiretine bir faydası 
olmayan çalışma da tatil de aynı şeydir. 


Zamanımızda modern iletişim araçları dünyayı evimize ka- 
dar getirmektedir. Bu aletler sayesinde evlerimizin içine girecek 
kadar küçülen dünyanın nimetleri ve güzellikleri, insanın, “Keşke 
ben de oralarda olsaydım!” demesine sebep olmaktadır. Mukad- 
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des kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de on beşten fazla âyet-i celilede 
dünyada neler olup bittiğini görmek, araştırmak ve anlamak 
amacıyla gezip görmemiz tavsiye edilmektedir. Rabbimiz âyet-i 
kerimede mealen şöyle buyurur: “De ki: Yeryüzünde gezip dola- 
şın da Allah ilk baştan nasıl yaratmış bir bakın. İşte Allah bundan 
sonra (aynı şekilde) ahiret hayatını da yaratacaktır. Gerçekten Al- 
lah her şeye kadirdir” (Ankebüt 29/20). 


Çeşitli eğlenceler, yarışmalar, spor gibi faaliyetlerle stres atıp 
moral depolanırken, tatillerde ayrıca yeni şeyler öğrenilip tecrü- 
be artırılır ve yeni yerler görüp yeni yüzler tanımak suretiyle de 
sosyal bir çevrenin oluşmasına katkıda bulunulur. Pek çok âyet-i 
celilede tavsiye edildiği gibi yeryüzündeki eşsiz güzellikleri ve 
eski medeniyetlerden geri kalanları görüp ibret alma fırsatı da 
yakalanmış olur. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyi vesellem] zaman zaman 
atış müsabakaları ve atla yarışmalar düzenlediği, dereceye gi- 
renleri ödüllendirdiği, hatta bu tür müsabakalarda “melekler de 
hazır bulunur” diyerek dinimizin bu tür müsabaka ve eğlenceleri 
uygun görüp teşvik ettiğini vurguladığı bilinmektedir.'98 


Yine dinlenme, eğlenme ve mutluluk günleri olan bayram- 
larda Fahr-i Cihan Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem), o zamanın 
imkânları, şartları, eğlence ve dinlenme anlayışına göre def çalıp 
methiyeler söyleyenlere izin verdiği, Habeşliler”in mızraklarıyla 
yaptıkları gösteriyi Hz. Âişe validemiz radıyallahu anhâ) ile birlikte 
seyrettiği, “Hz. Peygamber'in huzurunda böyle uygunsuz şeyler 
yapılır mı?" diye câriye kadınları engellemek isteyen Hz. Ebü Be- 


198 Ebü Davud, Cihâd, 60 (nr. 2568); Tirmizi, Cihâd, 22 (nr. 1800). 
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kire (radıyallahu anh) onlara müdahale etmemesi için, “Bu bayram 
günleridir...” diye uyardığı belirtilmektedir.199 


Zaman zaman tatil ve eğlenme konusunda mütedeyyin in- 
sanlara karşı önyargılı yaklaşımlara şahit oluyoruz. Bu zihniyet 
mütedeyyin müslümanlara normal bir insan gibi meşru dairede 
eğlenmeyi, tatil yapmayı yakıştıramayan yaklaşımlardan veya 


onların tatile iyi gözle bakmayacağı şeklindeki kanaatlerden kay- 
naklanmaktadır. 


Böyle bir psikolojiye Kur'ân-ı Kerim'de temas edilmektedir. 
Bazı âyet-i celilelerde Fahr-i Alem”in (sallallahu aleyi vesellem) yaşantı- 
sıyla ilgili halk arasındaki önyargılara dikkat çekilir: “Derler ki: Bu 
ne biçim peygamber ki, yemek yer, çarşıda pazarda dolaşır. Ona 
bir melek indirilmeli, kendisiyle birlikte o da uyarıcı olmalıydı!” 
(Furkân 25/7), “Senden önce gönderdiğimiz bütün peygamberler de 
şüphesiz yemek yerler, çarşıda pazarda gezerlerdi. (Ey insanlar) 
sizi birbiriniz için imtihan aracı kıldık. Bakalım sabredecek misi- 
niz? Rabb'in hakkıyla görendir” (Furkân 25/20). 


Bu ve benzeri âyet-i celilelerde, Fahr-i Cihan'ın (sallallahu aleyhi 
vesellem) bile içinde bulunduğu toplumun bir ferdi gibi yaşama- 
sının yadırganmaması gerektiği, ondan tabii ihtiyaçlarını ihmal 
eden bir davranış biçimi beklemenin doğru olmadığı özellikle 
vurgulanmaktadır. Aynı şekilde Resül-i Kibriya, ibadetler konu- 
sunda aşırı giderek, yemek, uyku ve hatta aile düzenini bozma 
derecesine gelen bazı arkadaşlarını -ibadetler dahil- yaptıkları 
tüm işlerde ölçülü davranmaları hususunda uyarmıştır.?0” 


199 Buhâri, İdeyn, 25 (nr. 987); Müslim, Salatü”1-İdeyn, 5 (nr. 2100). 
200 Buhari, Nikah, 1 (nr. 5063). 
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Tüm bu hususlar gözönünde bulundurulduğunda, mütedey- 
yin kişilerin hep ibadetle meşgul olması, eğlenme ve tatil gibi 
şeylere zaman ayırmaması gerektiği şeklindeki yanlış anlayışın 
düzeltilmesi gerekmektedir. 


Bir tatil ne kadar iyi planlanır ve ne kadar güzel değerlendiri- 
lirse insan o kadar çok rahatlar, dinlenir ve öğrenir. Buna karşılık 
plansız programsız, boşu boşuna geçirilen zamana ise tatil denil- 
mez. Tatili, boş durmak, iş görmemek gibi düşünmemek gerekir. 


Sonuç olarak şunu söyleyebiliriz: Eğlence ve tatili belli kalıp- 
lara sıkıştırıp, bu kalıpların değişmez ölçülermiş gibi algılanması 
doğru değildir. Herkesin kendi hayat tarzı ve yaşantısı ile yakın- 
dan ilgili bir eğlence ve tatil yapma biçimi vardır. Müslümanların 
da, hayatın yorucu, yoğun atmosferinden biraz olsun kurtulup 
kendilerine gelmeleri için meşru sınırlar içinde yani müberra di- 
nimizin emir ve yasaklarını hassasiyetle gözeterek dinlenmeye, 
eğlenmeye hakları vardır. 


DİNİ ve SOSYAL BİR VECİBE: EVLİLİK 


SEMA 


İnsanın inancı ya da inançsızlığı yaşadığı hayatı etkiler. Neye 
nasıl inandığı da kendi iradesiyle yapıp ettiklerinde ortaya çıkar. 


Doğru inanç ve iyi niyet olumlu her tavrın, her davranışın ar- 
dında yerini alır ve yapılanı değerli kılar. İnanç ve niyetin mana ve 
maksadı, yapılan her şeyin mana ve maksadını hazırlar. 


Bundan dolayı yüce dinimizin emir ve yasaklarındaki maksat, 
bir mümin için her işinde gözetmesi gereken temel kaide olur. 


Bir erkekle bir kadın arasında Rabbimiz'in koymuş olduğu 
esaslar doğrultusunda yapılan akid yani evlilik de inanan insanlar 
için ilâhi maksat kapsamında gerçekleşmesi gereken işlerdendir. 
Evlilikte, aile kurumunda, erkekle kadın arasındaki ilişkilerde be- 
lirleyici olan, yüce Mevlâmız'ın bildirdiği ölçü ve kurallardır. 


Evlenip aile kurmak, Hz. Âdem (aleyhisselâm) ve Hz. Havva vali- 
demizden bu yana mevcuttur. Bu durum insan olmanın gereğidir. 
Aynı zamanda dini ve sosyal bir vecibedir. 


Tarihin kaydettiği bütün toplumlarda hatta putperest ilkel 
toplumlarda bile evlilik ve aile kurumu vardır. Bu durum, erkek ve 
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kadın olarak iki ayrı cinsin aileler kurarak bir arada yaşamalarının 
insan tabiatının gereği olduğunu göstermektedir. 


Rabbimiz âyet-i kerimede mealen buyuruyor ki: “Sizlere içi- 
nizden huzura kavuşacağınız eşler yaratıp, aranızda muhabbet ve 
rahmet var etmesi O'nun âyetlerindendir. Bunda düşünen akıl sa- 
hipleri için nice ibretli dersler vardır” (Rüm 30/21). 


Erkek ve kadınların evlenip mutlu ve huzurlu bir yuva kurma- 
ları âyetlerle ve hadis-i şeriflerle teşvik edilmiştir. Zira aile hem 
kişinin huzur bulduğu bir ortam, hem neslin devamı için bir vesile 
hem de kişiyi haramlardan alıkoyan bir vasıtadır. 


Fahr-i Âlem Efendimiz [sallallahu aleyi vesellem] hadis-i şeriflerin- 
de doğrudan doğruya evliliği teşvik etmiştir: 


“Nikah benim yolumdur (sünnetimdir). Kim benim yolumdan 
ayrılırsa benden değildir.” 


“Evlenin, çoğalın. Zira ben kıyamet gününde (diğer ümmet- 
lere karşı) sizin çokluğunuzla övünürüm.”292 


“Kişi evlenmekle dininin yarısını tamamlamış olur. Diğer yarısı 
için de Allah'tan korksun.”293 


Dinimizde ruhbanlıkta olduğu gibi dünyadan tamamen el 
etek çekmek yoktur. İnsan yaratılışından kaynaklanan ihtiyaçların 
meşru dairede karşılanması icap eder. Şeytanın tek başına ya- 
şayanları daha kolay aldattığı da bilinmektedir. Evlenip bir araya 
gelen eşlerin yardımlaşıp dayanışması şeytanın hilelerine karşı 
daha uyanık olmayı sağlar. 


201 İbn Mâce, Nikâh, 1 (nr. 1846). 
202 Abdürrezzök, el-Musannef, nr. 10391, Ali el-Müttaki, Kenzü'/-Ummâl, nr. 44442. 
203 Beyhaki, Şuabü”-İmân, nr. 5100, Süyüti, Camiu”l-Ehadis, nr. 1625. 
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Evlilik sayesinde dindarlık insan hayatına daha kolay nüfuz 
eder, yalnızlığın tehlikelerinden korur. Evlenip aile kurmanın kişi- 
nin dinini yaşamasında, dinini hayatına hâkim kılmasında önemli 
bir rolü vardır. Bunun için kişinin aile meşguliyeti kendini nâfile 
ibadetlere vermesinden daha faziletlidir. Çünkü evlilikte nefsi ha- 
ramlardan korumak ve gelecek nesilleri yetiştirmek gibi önemli 
hususlar vardır. 


Rabbimiz, meşru bir evlilikle erkek ve kadının ayrılmamak 
üzere birleşmelerini ve kaynaşmalarını murat eder ve helâllerin 
en sevimsizi olarak da boşanmayı görür. Rabbimiz'in kullarından 
istediği her husus yine kullarının hayrınadır. Bu meyanda evlenip 
aile kurmak bireylerin can, ırz ve namus güvenliğini sağlar. Top- 
luma huzur verir. Gayri meşru ilişkilerin yaşandığı şartlarda ise bu 
güvenlik yoktur. İnsan tabiatında ve toplum hayatında aslolan ar- 
sızlık ve fuhuş değil; iffet ve hayâır. Bunu da ancak evlilik sağlar. 


Aile kurmak yeni akrabalıkların meydana gelmesine, böyle- 
ce sosyal bağların genişleyip gelişmesine de yol açar. Anne ve 
babaları vasıtasıyla nesep yakınlığına sahip olan insanlar, eşleri 
vasıtasıyla da sıhri (evlilik sonucu) akrabalara sahip olurlar. Top- 
lumda birbirini tanıyan, kaynaşan insanların sayısı artar. Bu şe- 
kilde toplumsal yardımlaşma ve dayanışmanın zemini de doğal 
olarak oluşur. İnsanlar birbirinden haberdar olur, birbirlerini korur 
ve kollarlar. Böylece insan yalnızlıktan ve kimsesizlikten kurtulur, 
yaşama gücüne sahip olur ve hayatın yükünü rahatlıkla taşır. 


Ailenin temelini oluşturan erkek ve kadın her iki cinsin kendi- 
ne has konumu, görev ve sorumlulukları vardır. Âlemlerin Rabb”i- 
ne kul olma cihetinden ve insan olma bakımından herkes aynı- 
dır. Fakat kadının insan ve kul olarak erkekle aynı olan birçok 
hak ve sorumluluklarının yanında, kendine has birtakım hak ve 


4780 EHL-i İRFAN 


mesuliyetleri de vardır. İş bölümünde kendisine düşen görev ve 
sorumluluklara ve sahip olduğu haklara uygun özelliklerde yara- 
dılmıştır. Aynı durum erkek için de geçerlidir. Erkek de yaratılışına 
uygun sorumluluk ve haklara sahiptir. 


Ailenin reisi erkektir. Erkeğin görev ve sorumlulukları onun 
aile reisi olmasını tabii kılmıştır. Nitekim âyet-i kerimede mealen, 
“Erkeklerin kadınlar üzerinde hakları olduğu gibi, kadınların da 
erkekler üzerinde hakları vardır. Yalnız erkeklerin kadınlardan bir 
üstünlük derecesi vardır” (Bakara 2/228) buyrularak erkek ve kadı- 
nın karşılıklı haklarına işaret edilmekte ve erkeğin reislik görevine 
dikkat çekilmektedir. 


Ailenin geçimini sağlamak görevi erkeğe yüklenmiştir. Çocuk 
dünyaya getirmek ve büyütmekle görevli kadının ailenin rızkını 
teminle uğraşması çok tabii değildir. Dinimiz bu görevi erkeğe 
verir ve erkeğin ailenin rızkı için gösterdiği çabaya büyük önem 
atfeder. Bir hadis-i şerifte, “Bir müslümanın Allah rızasını göze- 
terek aile fertlerine yaptığı her harcama onun için sadakadır”?04 
buyrulmuştur. 


Farklı yaratılışlara sahip, buna bağlı olarak sorumlulukları da 

farklı olan karı ve koca birbirlerinin eksik ve kusurlarını görme- 
mek, namus ve iffetlerini korumak hususunda aynı sorumluluğa 
sahip olurlar. kter ikisi de salih bir insan olmaya gayret etmelidir- 
ler. Bu hususta HZ. Ali radıyallahu anh), “Hayırlı erkek eşini üzme- 
yen, duygu ve hayalleriyle de olsa haramlarda gezmeyenlerdir” 
buyurmuş ve Hz. Fâtıma validemiz de (radıyallahu anha), “Hayırlı 
kadın eşini üzmeyen, duygu ve hayalleriyle de olsa haramlarda 
gezmeyenlerdir” buyurmuştur. 


204 Buhâri, Nafakât, 1 (nr. 5351); Müslim, Zekât, 15 (nr. 2369). 
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Koca hanımına, hanım da kocasına ilgi göstererek huzur ve 
saadeti evlerinde aramalıdırlar. Erkek, imkânlarına göre hanı- 
mının ve çocuklarının nafakasını sağlayıp her türlü ihtiyaçlarını 
karşılamalı, hanım da kocasına karşı bütün meşru meselelerde 
mutlak itaat halinde olmalıdır. 


Yüce kitabımızda Rüm süresinde evlilikle ilgili üç büyük hu- 
sus kaydedilir: 


Eşlerin birbirlerine karşı yakınlık (ünsiyet) hissetmesi ve bu 
ünsiyete bağlı olarak bedeni ve ruhi ihtiyaçların giderilmesi; 


Eşler arası sevgi ve saygının oluşması; 


İki cins arasında vuku bulan şefkat. 


Şefkat, aileyi kuşatan pek derin ve ince bir fazilettir. Mümin- 
lerin vasıflarındandır ve ailede sevginin filizlenip boy vermesine 
büyük katkı sağlar. 


Neslin muhafazası aile sahibi olmanın önemli gayelerinden 
biridir. Yarınlar çocuklarımıza emanet edilecektir. Ardımızdan bizi 
hayır dua ile anacak imanlı evlatlar bırakmak, bizimle ahirete ge- 
lecek önemli amellerdendir. 


Toplumun, İslâm terbiyesi ile çocuklarını yetiştiren, onlara 
dini vazifelerini öğreten, hayatlarının her döneminde bu bilgileri 
korumaları için çaba gösteren, fedakâr, sorumluluk seviyesi yük- 
sek, sağlam şahsiyetli kimselere ihtiyacı vardır. Bu da ancak ev- 
lenip mutlu ve huzurlu bir aile yuvası kurmakla mümkündür. 


Rabbimiz bizlere nesillerimizden gözlerimizin bebeği olacak 
salih insanlar ihsan edip bizi takva sahiplerine rehber kılsın. Âmin. 


RAHMET VESİLESİ SILA-İ RAHİM 


şa? 


Dünya hayatında bize âmade kılınmış her nimet hem bir im- 
tihan sebebi hem de şükür vesilesidir. Eğer hakkını eda eder, is- 
tikamet üzere olursak imtihandan alnımızın akıyla çıkar, Cenâb-ı 
Mevlâ'ya karşı şükrümüzü eda etmiş, dolayısıyla sevap kazan- 
mış oluruz. 


Bizlere verilmiş nimetlerden biri de ailemiz, anne babamız ve 
akrabalarımızdır. Mevlâmız, müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de 
mealen şöyle buyuruyor: 


“Rabb'in, sadece kendisine kulluk etmenizi, ana babanıza da 
iyi davranmanızı kesin bir şekilde emretti. Onlardan biri veya her 
ikisi senin yanında yaşlanırsa, kendilerine “öf!” bile deme, onları 
azarlama; ikisine de güzel söz söyle. Onları esirgeyerek alçak gö- 
nüllülükle üzerlerine kanat ger ve, 'Rabbim! Küçüklüğümde onlar 
beni nasıl yetiştirmişlerse, şimdi de sen onlara (öyle) rahmet et!’ 
diyerek dua et” (İsrâ 17/23-24). 


Anne ve babamız bizim için rahmet vesilesidir. Onların dua- 
sını almak, rızasını kazanmak çok önemlidir. Fahr-i Kâinat Efen- 
dimiz (sallallahu aleyhi vesellem) anne baba hakkına o kadar önem 
vermiştir ki, bu konuda uyarıcı, müjdeleyici birçok hadis-i şerif 
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mevcuttur. Hatta anne baba vefat edince onların arkadaşlarının 
bile ziyaret edilmesini, hal ve hatırının sorulmasını, gerekirse ihti- 
yaçlarının giderilmesini tavsiye buyurmuştur. 


Nitekim, “Cennet annelerin ayakları altındadır”? hadis-i şeri- 
fi bize bu konunun ehemmiyetini öğretmek için yeterlidir. 


Bütün bu önemin, hürmetin sebebi şüphesiz vefadır. Zira 
Cenâb-ı Mevlâ vesile kılar ve bir anne baba bir evladın dünyaya 
gelmesine, büyümesine vesile olurlar. Hatta doğduktan sonra bu 
nimetlerden yoksun olmak maddi manevi bir eksiklik doğurur. Bu 
noksanlık dolayısıyla Cenâb-ı Mevlâ yetimlere merhamet, onlara 
haksızlık edenlere de gazap eder. 


Rivayet edildiğine göre, Peygamber Efendimiz'in [sallallahu 
aleyhi vesellem) yanına kendisini emzirmiş olan sütannesi geldi. Bu- 
nun üzerine Allah Resülü (sallallahu aleyhi vesellem) onun için cübbesi- 
ni yaydı, “Hoşgeldin anneciğim” dedi. Ardından onu cübbesinin 
üzerine oturttu.?06 


Anne babadan sonra ailemiz ve yakın akrabalarımız gelir. 
Özellikle kadınlara karşı daha nazik ve merhametli olmamız la- 
zımdır. Nitekim Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyi vesellem) bu- 
yuruyor: 


“Şüphe yok ki Allah Teâlâ size, kadınlara karşı hayırlı olmayı 
emir ve tavsiye eder. Çünkü onlar sizin analarınızdır, kızlarınızdır 
ve teyzelerinizdir.”297 


Eşler de çok büyük birer nimetir. Peygamber Efendimiz fsallal- 
lahu aleyi vesellem) şöyle buyurmuştur: 


205 Nesâi, Cihad, 6 (nr. 3117); Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 15937. 
206 Ebü Davud, Edeb, 130 (nr. 5146). 
207 Taberâni, e/-Mu'cemü”-Kebir, nr. 648; Süyüti, Camiu"l-Ehadis, nr. 7358. 
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“Bir müslüman erkek, hanımına baktığı, hanımı da ona baktığı 
zaman Allah Teâlâ her ikisine de rahmet nazarıyla bakar. Bu erkek, 
hanımının elini tuttuğu zaman her ikisinin de günahları parmakla- 
rının arasından akar gider.”298 


Bu hadis-i şerifte aile hayatına verilen değer anlatılmaktadır. 
Demek ki müslüman olan her erkek hanımına şefkat ve merha- 
metle, her kadın da kocasına muhabbet ve hürmetle bakmalı- 
dır. Böyle meşru ve nezih bir hayata sahip olduklarından dolayı 
da Cenâb-ı Hakk'a şükretmelidir. Böyle bir halde ilâhi merhamet 
onların üzerinde tecelli etmeye başlar. Bu iki müslüman hayat 
arkadaşı el ele tutuşsalar ilâhi rahmet coşar, bunların elleri henüz 
birbirinden ayrılmadan günahları hemen affedilir. Artık aile ha- 
yatının değerini bilmeli ve bu hayatın temizliğini ve mutluluğunu 
ihlal edici her türlü hareketten kaçınmalıdır. 


Kadın erkek için rahmet vesilesi olduğu gibi, erkek de kadın 
için hem dünyada hem de ahirette huzur ve kurtuluş vesilesidir. 
Yine iki hadis-i şerife kulak verelim: 


“Herhangi bir müslüman kadın, kocası kendisinden razı oldu- 
ğu halde vefat ederse (ilk cennete girenler ile beraber) cennete 
girer.”209 

“Eşine (kocana) hizmet etmen sadakadır.”219 

Müberra kitabımız da bize bu konuda mealen yol gösteriyor: 


“Ey Rabbimiz! Eşlerimizi ve çocuklarımızı bize göz aydınlığı kıl 
ve bizi Allah'a karşı gelmekten sakınanlara önder eyle” (Furkân 25/74). 


208 Ali el-Müttaki, Kenzü”/-Ummal, nr. 44437, Süyüti, el-Câmiu's-Sagir, nr. 1977. 
209 Tirmizi, Radâ, 10 (nr. 1194); İbn Mâce, Nikâh, 4 (nr. 1927). 
210 Süyüti, e/-Câmiu's-Sagir, nr. 3881. 
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Aile, kişi için ev hükmündedir. Nasıl ki bedenimizin, sosyal 
hayatımızın dönüp dolaşıp geldiği merkez evdir, aynı şekilde ki- 
şinin madden ve manen sığınağı da ailesidir. Nitekim insan aile- 
sinden uzaklaştıkça yalnızlaşır, kimsesizleşir. Maddi imkânları ne 
kadar çok olursa olsun manen huzursuz olur. Çünkü insanoğlu- 
nun fıtratında akrabalık kurmak vardır. Zaten akraba kelimesinin 
manası da yakınlıktır. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyi vesellem] buyuruyor: 


“Rızkının çoğalmasını, ömrünün uzamasını (feyizli ve bereketli 
olmasını) isteyen kimse, akrabasını kollayıp gözetsin.””" 


Anne baba, aile, evlat, akrabalar rahmet vesilesi olduğu gibi, 
zahmet de olabilirler. Bu zahmet ise onların haklarına gereği gibi 
riayet etmediğimiz de ahirete götüreceğimiz yüktür. Peygamber 
Efendimiz (sallallahu aleyi vesellem] buyuruyor: 


“Üç kişi vardır, kıyamet günü Allah onlara nazar etmez: Anne 
ve babasının hukukuna riayet etmeyen kimse, erkekleşen kadın 
ve deyyüs kimse. Yine üç kişi vardır, cennete girmeyecektir: Anne 
babasının hukukuna riayet etmeyen kimse, içki düşkünü olan 
kimse ve verdiğini başa kakan kimse.”212 


Vakitlerimizi aile hayatımızı ve akrabalarla münasebetlerimizi 
düzeltmek için bir fırsat bilip değerlendirirsek, Rabbimiz'in rıza- 
sını kazanmada önemli bir adım atmış oluruz. 


211 Buhâri, Edeb, 12 (nr. 5985); Müslim, Birr, 6 (nr. 6687). 
212 Nesâi, Zekât, 69 (nr. 2574). 


SİZE BİR HABER GELİNCE 


De 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Ey iman edenler! Size bir fâsık bir haber getirirse, onun doğ- 
ruluğunu araştırın. Yoksa bilmeden bir topluluğa zarar verirsiniz 
de sonra yaptığınıza pişman olursunuz” (Hucurât 49/6). 


Tarih boyunca olduğu gibi günümüzde de müminler türlü im- 
tihanlar ve çilelerle karşı karşıya. Zaman ve zemin değişse de 
imtihanlar değişmiyor. Yahut her devrin kendine göre bir zorlu- 
ğu, çetin bir imtihanı oluyor. Günümüzde de müslümanları, hatta 
insanlığı en çok zorlayan durumlardan biri, iletişim teknolojile- 
ri sayesinde sınırların ortadan kalkması, doğru yanlış her türlü 
bilginin herkese ulaşması oldu. Nice imkânları içinde barındıran 
bu durum, aynı zamanda kalp ve kafa karışıklığının, endişelerin, 
fitnelerin de kolayca yayılabilmesi manasına geliyor. 


Şüphesiz günümüzdeki imkânlar doğru; yani Allah Teâlâ'nın 
ve kullarının hukukuna dikkat edilerek kullanıldığında birer nimettir. 
Hız ve hazzın nefsi ayartmasına izin verildiği ölçüde ise felakettir. 


Yazımızın başına aldığımız âyet-i kerime meali, Mustalikoğul- 
ları Gazvesi'nden sonra nâzil olmuştur. Allah Resülü [sallallahu aleyhi 
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vesellem], sahabenin büyüklerinden Velid b. Ukbe'yi [radıyallahu anh) 
zekâtlarını almak için Mustalikoğulları'na göndermişti. Bu kabile 
ile Hz. Velid (radıyallahu anh) arasında ise Câhiliye devrinden kalma 
bir husumet vardı. 


Mustalikoğulları, kendilerine Fahr-i Kâinat Efendimiz'in (sallal- 
lahu aleyhi vesellem] bir elçisinin geldiğini haber alınca, ona hürmet 
için karşılamaya çıktılar. Hz. Velid (radıyallahu anhj ise kalabalığı gö- 
rünce, onların kendisiyle savaşmak için geldiğini zannetti. He- 
men geri döndü ve Allah Resülü'ne (sallallahu aleyhi vesellem), 


- Mustalikoğulları dinden dönmüş, bana zekâtı vermediler, 
dedi. 


Bunun üzerine Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem] 
onlara savaş açmayı düşündü. Sonra durumu öğrenen Mustali- 
koğulları, Peygamber Efendimiz'e (sallallahu aleyhi vesellem] gelerek, 
elçisine hürmet için karşılamaya çıktıklarını, başka bir durumun 
olmadığını haber verdiler. 


Resülullah Efendimiz sallallahu aleyhi vesellem] onları hemen tas- 
dik etmeyip Halid b. Velid'i (radıyallahu anhj bir grup askerle ora- 
ya gönderdi. Hz. Halid'e (radıyallahu anh) oraya gizlice girmesini, 
durumları hakkında bilgi toplamasını, imanlı olduklarına kanaat 
getirirse zekâtlarını alıp dönmesini, aksi halde kâfirlere yapılan 
muameleyi yapmasını emir buyurdu. 


Halid b. Velid [radıyallahu anh) Mustalikoğulları'nın memleketine 
vardığında, akşam ve yatsı ezanları okunduğunu işitti. Sonra gi- 
dip zekâtlarını aldı. Dedikleri gibi Allah Resülü”nün [sallallahu aleyhi 
vesellem] elçilerine hürmetkardılar. Bunun üzerine yukarıdaki âyet-i 
kerime indi. 
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Âlimlerimiz âyet-i kerimede geçen “fâsık” kelimesinin daha 
sonraki durumlara uyarı için olduğunu ve bu yanlış haberi geti- 
ren kişinin de tövbe etmesi gerektiğini hatırlattığını beyan buyur- 
muşlardır. Nitekim ölimlerimiz, Hz. Velid'in (radıyallahu anh) iman ehli 
olduğunun kesin olması sebebiyle bu âyetin müteşâbih; ayrıca 
kullanılan kelimenin manasının genel olduğunu söylemişlerdir. 
Yani kelâmullahtaki söz konusu hitap bütün müslümanlaradır. 


Âyet-i kerimelerin nüzülüne, bütün bir ümmete örnek olacak 
şekilde, ashâb-ı kirâmın yaşadıkları zemin olmuş; dinimiz onların 
imtihanlarıyla, sabır, gayret ve fedakârlıklarıyla tamamlanmıştır. 
Bu âyet-i kerimede de birçok hikmet vardır. 


Öncelikle Hz. Velid'in [radıyallahu anh) araştırmadan haber getir- 
mesi durumuna bir işaret vardır. Allah Resülü de [sallallahu aleyhi ve- 
sellem) bu durumda savaş açmayı düşünürken, hikmet-i ilâhiyye, 
Mustalikoğulları'ndan haberci gelmiş ve yanlış anlaşılmayı haber 
vermiştir. Bunun üzerine Allah Resülü [sallallahu aleyhi vesellem) ted- 
biri elden bırakmamış ve Halid b. Velid'i (radıyallahu anh) bir grup 
askerle oraya araştırma yapmak ve duruma göre hareket etmek 
üzere göndermiştir. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz'i (sallallahu aleyhi vesellem] bir haber gel- 
diğinde böyle tedbirli hareket etmeye sevkeden durum daha 
önce yaşananlardır. Bazı kabileler ashâb-ı kirâm efendilerimizi 
davet ederek onlara pusu kurup şehid etmiş, bazı kabileler de 
zekât vermeyi reddetmişlerdir. Yani zaman ve zemin, gelen ha- 
beri doğrular nitelikte olabilir. Hatta karşı taraf ile düşmanlık da 
olabilir. Düşmanlığın devamına dair bazı işaretler de olabilir. Yine 
de peşin hükümlü olmamak, araştırmak, hakikate ulaşmaya ça- 
lışmak Cenâb-ı Hakk'ın bir emridir. 
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Günümüzde ise başta işaret ettiğimiz üzere haber vasıtaları 
çeşitlenmiştir. Bu vasıtaların büyük bir kısmı ise belli ajanslardan 
beslenmektedir. Haberi üreten kaynak, kendi niyet ve amaçlarına 
göre haberin muhtevasını da servis edilme şeklini de belirlemek- 
tedir. Hatta sadece belli haberleri yahut olayın belli kısımlarını 
servis ederek kamuoyunu topluca yönlendirebilmektedir. Neti- 


cede bazan siyahı beyazdan ayıramayacak kadar bulanıklık söz 
konusudur. 


Son yıllarda güya güvenilir nice haber kaynağı, müslüman- 
ları ve ülkemizi karalamak için çok küçük bir araştırmayla yalan 
olduğu ortaya çıkan haber, resim ve videolarla yönlendirme yo- 
luna başvurmaktadır. Burada dini veya siyasi niyet açıktır. Müs- 
lümanlar da buna karşı ortak bir şuura ve tavra sahip olmalıdır. 
Her şeyden önce Cenâb-ı Hakk'ın, müslüman kardeşlerine karşı 
hüsnüzanla hareket etmesini, gelen haberleri hemen kabul etme- 
mesini emrettiğini hatırlamalıdır. 


Günümüzde özellikle sosyal medya üzerinden şahısların 
kalbinde ve karakterinde taşıdığı hastalıklar bulaşıcı virüsler gibi 
kitleleri etkileme imkânı bulabiliyor. Bu durumun sebep olduğu 
fitneler, bir süre sonra gerçek ortaya çıksa da, ortamın tefessüh 
etmesine, sonrasında da iz bırakmasına sebep oluyor. 


Bu durumda bizim sığınağımız İslâm ahlâkı olmalıdır. Fahr-i 
Kâinat Efendimiz'in (sallallahu aleyhi vesellem) gösterdiği yol üzere 
yürümeye gayret etmek, elimizden ve dilimizden insanlara zarar 
gelmemesine çalışmak, bizi yönlendirmeye, galeyana getirmeye 
çalışanlara karşı da ferasetli olmak lazımdır. 


Müslümanların en büyük gücü imandır. İmanın içinde mün- 
demiç bulunan kardeşlik ruhu, hassasiyet ve cesaret her türlü 
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fitne ve güce karşı gelmeye yeter. Fahr-i Kainat Efendimiz'in (sai- 
lallahu aleyhi vesellem) tebliğe başladığı zaman tam bir kabalık, zulüm 
ve fitne zamanıydı. Doğru söze sahip çıkan kimse yoktu. Fakat 
az olan sahabiler birlik oldular, sayıca çok, her türlü imkâna sahip 
müşriklere galip geldiler. 


Müberra kitabımızda müşriklerin ve münafıkların uydurduk- 
ları haberlere, attıkları iftiralara, müslümanların moralini bozmak 
için giriştikleri yöntemlere cevap olarak inmiş yüzlerce âyet-i ke- 
rime vardır. İman üzere, birlik üzere sebat etmek, ferasetli olmak 


her devirde müslümanları fitneden ve düşmanın art niyetinden 
muhafaza edecektir. 


HAYRIN ANAHTARI, 
ŞERRİN KİLİDİ 


trog? 


Fahr-i Kâinat Efendimiz (sallallahu aleyi vesellem] buyurmuştur: 


“Yapamıyorsanız dahi iyiliği emredin, sakınamıyorsanız dahi 
kötülükten sakındırın.”213 


Yani Peygamber Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) buyuruyor 
ki, daima iyilik, doğruluk üzere olun, kendiniz yapamasanız bile 
başkasına iyiliği tavsiye edin. Kötülük yapmayın, kötülükten sa- 
kınamasanız da başkasını kötülüğe, yanlışa sevketmeyin, kötü- 
lükten sakındırın. 


Allah Resülü (sallallahu aleyhi vesellem) her hâlükârda iyilik ve doğ- 
ruluk üzere olmamızı ve çevremizdeki insanları göz önünde bu- 
lundurmamazı, onlara kötü örnek olmamamızı emrediyor. Çünkü 
müslüman kimse, hayatıyla, sözüyle örnek olandır. 


Ebü”lI-Leys es-Semerkandi [kuddise sıruhül şöyle buyuruyor: 


“İyiliği emreden ve kötülükten de sakındıran kimseler hayrın 
anahtarı, şerrin de kilididir. Bu gibi kimseler müminlerdir.” 


213 Taberâni, el-Mu"cemü"l-Evsat, nr. 6628. 
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Allah Teâlâ'nın âyet-i kerimesinde mealen buyurduğu gibi: 


“Mümin erkekler ve mümin kadınlar birbirilerinin dost ve yar- 
dımcılarıdır. İyiliği emreder, kötülükten menederler” (Tevbe 9/71). 


Kötülük yapan, yapılmasına sebep olan ve iyilik yapılmasına 
da engel olan kimseler ise şerrin anahtarıdır. Bu münafıklığın ala- 
metidir. Allah Teâlâ'nın âyet-i kerimesinde mealen buyurduğu gibi: 


“Münafık erkekler ile münafık kadınlar (sizden değil) birbirlerin- 
dendir. Onlar kötülüğe sevkederler, iyilikten alıkoyarlar” (Tevbe 9/67). 


Mümin kimse kendi nefsi kadar ailesi ve çevresinden de so- 
rumludur. Hatta kişinin kendine yaptığı kötülükleri Allah affeder. 
Fakat kişi bir başkasını kötülüğe sevkettiğinde kul hakkına girer, 
yanlış bir çığır açmış olur. Cenâb-ı Mevlâ da helâllik almadan kul 
hakkını bağışlamaz. Açtığı yanlış çığır devam ettikçe de o kişinin 
günahı artar. Öyleyse bu noktada büyük dikkat gerekiyor. 


Kişi kendi üzerine bulaşan manevi leke ve kirlerden tövbe 
ederek kurtulabilir. Çünkü tövbe kapısı kıyamete kadar açıktır. 
Fakat kişinin bir başkasına bulaştırdığı günahlar için sadece ken- 
di çabası yetmez. 


Yine insanın başkalarına yaptığı iyilikler ahiret günü şefaat- 
çi olacaktır. Nitekim Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyi vesellem] 
buyuruyor: 


“Şefaatim ümmetimden büyük günah işleyenler içindir. Bir 
adamın ateşe atılması için emir verilir. Giderken dünyada iken su 
verdiği bir adama rastlar, onu tanır ve ona, 


- Benim için şefaat etmeyecek misin, der. Adam, 


- Sen de kimsin, diye sorar. 
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- Ben sana falan gün su içirmedim mi, deyince adam onu 
tanır ve şefaatçi olur. Böylece geri çevrilir ve cennete gider.”214 


Buna benzer daha birçok hadis-i şerif vardır. Bu hadislerden 
anlaşılan, kendimiz için hayırlı amel ve iş yapamamış olsak da, 
iman ile öldükten sonra, diğer müslümanlara yaptığımız iyilikler, 
tavsiyelerimiz, onları kötülüklerden engellememiz affedilmemize 
vesile olur. Çünkü Cenab-ı Mevla affetmeyi sever ve çok affedicidir. 


İyilikten maksat “maruf”tur, yani Kur”an”a, sünnete ve akl-ı 
selime uygun olandır. Kötülük ise bunlara aykırı olandır. Buradaki 
akla uygunluk da, Kur”an ve Sünnet terazisinden geçtikten son- 
raki uygunluktur. Yoksa maddeci anlayış değil. 


Meşhur bir hadis-i şerifte Peygamber Efendimiz [sallallahu aley- 
hi vesellem) buyuruyor: 


“Sizden biri bir kötülük gördüğünde eliyle düzeltsin. Buna 
gücü yetmezse diliyle düzeltsin. Buna gücü yetmezse kalbiyle 
buğzetsin. Bu kadarı imanın en zayıf mertebesidir. ”?'5 


Bazı âlimler bu hadisteki, kötülüğü el ile düzeltmek idarecile- 
rin, dil ile düzeltmek âlimlerin ve kalp ile buğzetmek de halkın gö- 
revidir demişlerdir. Bu açıklamanın sebebi, gelişi güzel kötülüğü 
düzeltmeye çalışmanın daha birçok kötülüğe, yanlışlığa sebep 
olma ihtimali dolayısıyladır. 


İyiliği emreden ve kötülükten de sakındıran kişinin, bunu ya- 
parken muhatabının rencide olmaması önemlidir. Çünkü sevdi- 
reyim derken nefrete sebep olabiliriz. Yine engelleyeyim derken 
de insanları küçük duruma düşürebiliriz. Bunlara dikkat etmek 
gerekiyor. 


214 Ebü Davud, Sünnet, 23 (nr. 4741); Tirmizi, Sıfatü'l-Kıyâme, 11 (nr. 2623). 
215 Müslim, İmân, 22 (nr. 186); Ebü Davud, Sünnet, 250 (nr. 1142). 
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Farklı bir çağda yaşıyoruz. Öncelikle kendimizi ve sorumlu 
olduğumuz ailemizi, çocuklarımızı yanlışlardan, günahlardan ko- 
ruyabilsek en doğru olanı yapmış oluruz. Bu zor zamanda belki 
tam manasıyla ancak bunu başarabiliriz. 


Herkes öncelikle kendi nefsini muhafaza edebilse önemli bir 
aşama kaydedilmiş olur. 


İslâm hayat dinidir, toplum dinidir. Hükümleri toplu yaşama 
üzerine konulmuştur. Bütün ibadetlerde, helâl ve haramlarda in- 
san unsuru göz önünde bulundurulur. 


Dolayısıyla herkesin “maruf” üzere hareket ettiği bir toplum- 
da iyilik yaygınlaşır, kötülük ise uzak durulan bir iş olur. Bunu 
sağlayan da cemaat faktörüdür. Müslüman bir kimse bu durumu 
göz önünde bulundurarak hareket eder ve çevresindekileri, aile- 
sinin, çocuklarının geleceğini düşünür. Tabii ki bu gelecek dün- 
yalıktan ziyade ahiret üzerine inşa edilmelidir. 


Cenâb-ı Mevlâ müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de mealen 
şöyle buyuruyor: 


“Siz, insanların iyiliği için ortaya çıkarılmış en hayırlı ümmet- 
SİNİZ. İyiliği emreder, kötülükten meneder ve Allah'a inanırsınız. 
Ehl-i kitap da inansaydı, elbet bu, kendileri için çok iyi olurdu. 
(Gerçi) içlerinde iman edenler var, (fakat) çoğu yoldan çıkmışlar- 
dır” (Âl-i İmran 3/110). 


Âyet-i kerimede ümmet-i Muhammed'in vasfı olarak iyiliği 
emretme ve kötülüğü engellemenin yanında “Allah'a inanırsınız” 
buyuruluyor. Bu inanış, müslümanın ayırt edici özelliğidir. Yaptık- 
larını, yapmak istediklerini Allah için yapar; yapmadıklarını yine 
Allah yasakladı diye yapmaz. Bu şuurda olmak müslümanlar ola- 
rak hepimizin görevidir. 


İŞ ve LİYAKAT 


E A 


Yüce dinimiz İslâm, günlük hayat içinde tecrübe, bilgi ve 
birikime büyük önem vermiştir. Kültürümüzde“bir bilene sor”, 
“ehline sor” denilir. Bundan maksat işleri bilenin rehberliğinde 
yürütmek, istişare ile ortak akıldan faydalanmaktır. 


Bilgi ve birikime önem vermenin, tecrübeden istifade etme- 
nin bir diğer boyutu da işi ehline teslim etmektir. Tarih boyunca 
başarıya ulaşan yöneticiler, komutanlar, liderler daima istişare 
üzere bulunmuşlar, işi ehline teslim etmişler ve bu sayede parlak 
zaferler elde etmişlerdir. 


Bizim için “üsve-i hasene” yani en güzel örnek olan Fahr-i 
Kâinat Efendimiz'in [sallallahu aleyhi vesellem) hayatına baktığımızda, 
onun büyük küçük işlerinde daima istişare ettiğini, bilenin görü- 
şüne tâbi olduğunu görüyoruz. 


Mesela Hendek Savaşı öncesinde, Medine-i Münevvere”yi 
savunmak için istişareler yapılırken Selmân-ı Fârisi'nin (radıyallahu 
anh) İran'da savunma için hendekler kazıldığını anlatması üzeri- 
ne, Peygamber Efendimiz [sallallahu aleyhi vesellem) hemen hendek 
kazılmasını emretmiş ve günlerce süren çalışmaya kendisi de 
katılmıştır. Allah Resülü isallallahu aleyhi vesellem) dahi danışıyor, isti- 
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şare ediyor, kendi fikrini bırakıp konuyu bilenin yaklaşımına tâbi 
oluyorken, bizim hiç değilse her hususta doğru fikre sahip ola- 
mayacağımızı idrak etmemiz gerekir. 


İnsanın her şeyi bilmesi mümkün değildir. Sayılı yıllardan olu- 
şan kısa ömründe bütün tecrübeleri kendinde toplaması imkânsız- 
dır. Akla uygun olan tavır, işleri ehline teslim etmektir. Ayrıca “ben 
bu işi bilmiyorum”, “benden daha liyakatli biri bu işi yapmalı” di- 
yebilmek hem olgunluktur hem de tasavvufi ahlâka uygun tavırdır. 


Bilmediği halde biliyor iddiasında olmak, herkese akıl verip 
kimseden fikir sormamak ciddi bir hastalıktır. Şişirilmiş bir egoya/ 
nefse işaret eder. Maalesef günümüzde bu yaygın bir hastalık- 
tır. Zaman zaman işlerimizde bir sorun olduğunu farketsek de 
kendi liyakatımızı, bilgimizi, fikrimizi tartışmak istemediğimizden 
asıl teşhisi koyamıyoruz, işlerimiz yarım kalıyor, başarısız oluyor. 
Kendi kusurlarımızı kendimiz göremediğimiz, gösterene de öfke- 
lendiğimiz için onları tamir edemiyor, düzeltemiyoruz. 


Özellikle idari mekanizmalarda bulunanları, karar mercilerini 
etkisi altına alan “her şeyi bilme, en doğru fikre sahip olma” has- 
talığı ile baş etmek için ilk adım olarak uhdemizdeki işi kimin bildi- 
ğini, kiminle yapacağımıza karar vermemiz gerekir. Kendi günlük 
yaşantımızda terzinin işini berbere, kasabın işini bahçıvana yap- 
tırmayız. Hatta her berbere, kasaba da itibar edilmeyeceğini bilir, 
tecrübe ve mesleki liyakat ararız. Kişisel işlerimize gösterdiğimiz 
bu özen ve dikkati kamuya yönelik işlerde de sarfetmemiz gerekir. 


İkinci olarak, işi teslim ettiğimiz tecrübe ve birikim sahibine 
güven duymak, taleplerine duyarlı olmak gerekir. Bütün detayları 
ile bilmediğimiz, tecrübe sahibi olmadığımız konularda yetki ve 
inisiyatifimizi güvensizlik şeklinde kullandığımızda en çok işimiz 
zarar görür. 
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Aslında zaaflarımız tam da bu yetki ve inisiyatif noktasında 
devreye giriyor. Asıl bilgi ve tecrübe sahibi bizmişiz gibi ustanın 
ustalığını değerlendiriyor, işi yapamayacağına karar veriyoruz. 
Yerine işi bilmeyen birini getiriyor, asıl ustaya vermediğimiz de- 
ğeri veriyor, daha baştan yanlışa düşüyoruz. Aslında ortada bir 
başarısızlık olduğunda yine dönüp kendimize bakmamız gerekir. 
Çünkü baştan liyakat ölçülerine dikkat etmemiş, yanlış görevlen- 
dirme yapmışız demektir. 


Eğer ilk aşamada doğru adımı atıp işi ehil olan birine tes- 
lim etmişsek, bu sefer de iş esnasında müdahil oluyoruz. Usta- 
ya doğru ve yanlışları öğretiyor, hatta yetkimizi kullanıyor, dikte 
ediyoruz. Böylece, yaparız derken bozuyoruz. Başardık derken 
kaybediyoruz. Müslümanlar olarak bu hususta zaaflarımız var. 
Dinlemek yerine konuşmayı, öğrenmek yerine öğretmeyi, bilmi- 
yorum yerine “sen bilmiyorsun” demeyi tercih ediyoruz. 


Ustadan daha usta, hocadan daha hoca, öğretmenden daha 
öğretmen, yazardan daha iyi yazar olduğumuz vehminde ısrar 
edersek, onlarca farklı sahadaki bilgi ve birikimi birleştirip güzel 
neticeler elde etmek varken, kaybetmeye mahkümuz demektir. 


Burada önemli bir noktanın altını çizelim: Kendimizle ilgili iş- 
ler hususunda araştırıp soruşturuyor, istişare ediyor, en ince de- 
tayına kadar kâr ve zarar hesabını yapıyoruz. İşimizi kim daha 
iyi, daha ekonomik yapar, araştırıp ehlini buluyoruz. Fakat kamu 
yararına olan işlerimizde, yani sahibinin devlet ya da halk olduğu 
işlerde, dernek ve vakıflarda aynı titizliği göstermiyoruz. Demek 
ki biz hizmeti sahiplenmiyoruz! 


Diğer taraftan kamu işlerinde idari konum ve yetkimizi bir 
tür iktidar hırsıyla sahiplenip, ehliyle istişare ile, takım ruhu ile 
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başarılabilecek işlerin altından tek başımıza kalkmaya çalışıyo- 
ruz. Netice olarak iş akamete uğruyor, yarım kalıyor. Hatta bazan 
hayra hizmet amaçlı kurumların kapanmasına sebep oluyor. Bu 
durumda bile samimi bir muhasebe yapmak yerine suçlu arıyo- 
ruz, kendimize pay çıkarmıyoruz. Oysa müslüman ahlâkı önce 
kusuru kendisinde aramayı emreder. Böylece hem nefsi terbiye 
eder hem de başkalarına haksızlık etmekten alıkoyar. 


İşi ehline teslim etmeme hastalığımız, maalesef müslüman 
coğrafyasında teşkilatlanma ve müesseseleşme konusunda 
hepimizi etkiliyor. Tarihimizde asırlar boyu hizmet vermiş vakıf- 
larımız, medreselerimiz ve benzeri kurumlarımız varken, onca 
teknolojiye, bilgiye rağmen bugün o seviyenin çok gerisindeyiz. 
Aynı öğrencileri, aynı hocaları, yazarları, ustaları, sanat ve zanaat 
erbabını yetiştiremiyoruz. 


Nasıl ki ahiret işlerimiz Allah ve Resülü'nün yolunda bir reh- 
ber eşliğinde selâmete kavuşuyorsa, dünyalık işlerimiz de ancak 
ehlinin elinde başarıya ulaşacaktır. Bugün gıptayla bakılan Batı 
dünyasının bir zamanlar ecdadımızın iş ahlâkına, istişaresine, 
birbirine güvenmesine hayran olduğunu bilmemiz gerekiyor. 


Kısaca, yeniden bir muhasebeye ihtiyacımız var. “Tek doğru 
benim” yanlışından dönmek için istişareye, dinlemeye, güven- 
meye ihtiyacımız var. 


İLİM BİR EMANET 


Topa? 


İslam alimlerinin din-i mübinimiz İslam”a hizmeti büyüktür. Biz 
kulluğumuzu, ibadet ve taatlerimizi gönül rahatlığıyla yerine geti- 
rebiliyorsak, şüphesiz bu ilim ehlinin gayretleriyle olmuştur. Onlar 
doğru yolu belirlemişler, karışıklığı, fitne ve fesadı önlemişlerdir. 


Fakat hayli zamandır alimlerimizin bu kıymetli konumlarını 
tartışmaya açmak isteyen, gözden düşürmeye çalışan yaklaşım- 
lar var. Varisi bulunduğumuz büyük ilmi mirası lekeleyip, müslü- 
manın gönlünü ve zihnini karıştıran bu yaklaşımlar, iyi niyetler- 
le de ortaya çıksa da hayırlı sonuç vermesi mümkün olmayan 
düşünce ve teşebbüslerdir. Her şeyden önce geçmiş nesillere, 
hele de o nesillerin büyüklerine karşı edepli olmak, İslam ahlakı- 
nın son derece önemli bir esasıdır. Zahir ve bâtın âlimlerimizden 
başlayıp tâ sahabi efendilerimize kadar uzanan bu eleştiri ve red- 
detme hali ciddi bir marazdır, tövbeyi gerektirir. 


Sahabiler, Cenab-ı Mevlamız tarafından Kitab-ı Kerim”imizde 
övülmüştür. Onların Allah yolunda canlarını hiçe sayarak yaptık- 
ları büyük fedakârlık insan takdirinin üzerindedir. Aynı şekilde se- 
lef-i sâlihin başta olmak üzere âlimlerimizin büyük cehdü gayreti 
sayesinde mücella dinimiz çağlara damgasını vurmuştur. Mevlâ- 
mız dininin korunmasına ve yaşanmasına onları vesile kılmıştır. 
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Bize düşen, Allah Resülü'nün [sallallahu aleyhi vesellem] varisi olan 
alimlerimizin gayretlerini heba etmemektir. Onların şahsiyeti ve 
eserleri üzerinde şüphe uyandırma çabalarını bertaraf etmektir. 
İlmi mirasımızı yıpratma çabası içinde olanlara karşı doğru bilgi 
ile donanmış olma gerekliliği açıktır. O ilimleri devam ettirmek, 
yenilemek, ihya etmek lazımdır. 


Fahr-i Kâinat Efendimiz [sallallahu aleyi vesellem] bu gayret içinde 
bulunanları şöyle müjdelemiştir: 


“Âlimin âbide üstünlüğü, benim sizin en aşağı derecede ola- 
nınıza üstünlüğüm gibidir. Şüphesiz ki Allah, melekleri, gök ve yer 
ehli, hatta yuvasındaki karınca ve balıklar bile insanlara hayrı öğ- 
retenlere dua ederler.”216 


Şöyle baştan bir hatırlayacak olursak, Cenâb-ı Mevlâ, resü- 
lünün elçiliği ile İslâm'ı göndermiş ve doğru anlaşılıp yaşanma- 
sını onunla sağlamıştır. Her biri nübüvvet nuruyla terbiye olmuş 
sahabiler de dosdoğru yolu Resül-i Ekrem Efendimiz'den öğren- 
mişler, onlar da sonraki nesillere aktarmışlardır. 


Şeyhülislâm Abdülkadir es-Sühreverdi (rahmetullahi aleyh) Şöy- 
le der: “Allah Teâlâ, resülü ile gönderdiği şeyleri kabul etmeye 
en saf kalpleri, en temiz nefisleri hazırladı. Kalplerdeki saflık, ne- 
fislerdeki temizliğin farklılığı, İslâmi ilimlerle birleşip ortaya çıktı. 
Herkes kendi kalp ve kabiliyetine göre o ilimden istifade etti.” 


Bazı kalpler mümbit toprağa benzer. İşte ilmini önce kendi 
hayatına nakşeden, sonra insanlara öğreten kimse böyledir. İlmi 
önce kendisine fayda vermiş ve onu her haliyle Resülullah”ın isal- 
lallahu aleyhi vesellem] yoluna sevketmiştir. İşte bizim âlimlerimiz tam 
da böyledir. Onlar İslâm'ın devamlılığının vesileleridir. Âlimlerin 


216 Tirmizi, İlim, 19 (nr. 2901). 
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çabaları kadar, tasavvuf büyüklerimizin gayretlerinin de hak yo- 
lun korunması ve müminlerin dünyalarının heba olup gitmemesi 
bakımından eşsiz kıymeti vardır. Zâhir ve bâtın ulemanın bir ara- 
da, gerektiğinde birbirini dengeleyen bu etkinliği sayesinde hak 
ile bâtıl birbirinden ayrılmıştır. 


Bilgisizliğin yaygınlaştığı, gerçek âlimlerin azaldığı ya da et- 
kisinin kaybolduğu zamanlar, hem müslüman birey için hem de 
toplum için karanlık dönemlerdir. Bu karanlık içinde haramla 
helâl, doğruyla yanlış birbirine karışır. “Allah'ın sınırları” insanların 
gözünde belirginliğini kaybeder. Böyle zamanlarda müslümanın 
imdadına yine dinde tefakkuh ve rüsuh sahibi âlimler yetişir. On 
asır önce Ehl-i sünnet akidesinin ciddi bir taarruz altında olduğu 
bir dönemde ortaya çıkan İmam Gazâli (rahmetullahi aleyh) “Hüccetü- 
islâm” (İslâm'ın delili, dayanağı) lakabıyla anılması bu yüzdendir. 
Aynı şekilde İmâm-ı Rabbâni hazretlerinin “müceddid: yenileyici” 
oluşu da, bir başka kriz dönemindeki hayati faaliyetlerle ilgilidir. 


Buradan bize çıkan pay, bize emanet edilmiş ilmi mirasın 
hakkını vermek olmalıdır. Bu da ancak dini ilmlerin okutulduğu 
ve aynı zamanda İslâm ahlâkının ve edebinin verildiği kurumlar 
oluşturmakla, mevcut olanlara destek olmakla mümkün olabilir. 
Bu farz-ı kifâyedir. 


Şehabeddin es-Sühreverdi (kuddise sırruhü| Avar/fü 7-Maarif adlı 
eserinde, korumakla mükellef olduğumuz bu mirasın nasıl mey- 
dana getirildiğini şöyle anlatır: 


“Dinimiz asırlar boyu, ilim ehli insanların gayretleriyle safiye- 
tini kaybetmeden bugünlere ulaştı. Tefsir âlimleri, hadis imamları 
ve fakihler, Kur'an ve Sünnet'ten birçok ilim elde ettiler. Onlardan 
hükümler çıkarttılar. Yeni durumları, Kur'an ve hadisin delilleri ışı- 
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ğında değerlendirip hükme bağladılar. Böylece, Allah Teâlâ ölim- 
ler vasıtasıyla dinini himaye etti. 


Tefsir âlimleri tefsir şekillerini, yorum ilmini, değişik kullanış 
ve anlayışları, dille ilgili unsurları iyice anlayıp öğrendiler. Bu ko- 
nularda kitaplar yazdılar. Kur'an ilimleri bu şekilde ümmet arasın- 
da yayıldı. 


Hadis imamları hadisleri topladılar. Bu konuda son derece 
titiz davranarak, hadislerin yerini tesbite çalıştılar. Böylece yan- 
lış ile doğru birbirinden ayrılmış oldu. Ayrıca sünnet-i seniyyenin 
muhafazasını için hadisler, değişik rivayetleri ve râvileriyle birlikte 
ezberlendi. 


Fakihler ise asıl kaynaklardan hükümler çıkardılar. Araların- 
da kaynaklara dayanarak ihtilaflar da çıktı. Fakat hepsi bunları 
yaparken usulüne göre yaptılar. İşte böylece İslâm'ın hükümle- 
ri yayıldı ve kuvvetlendi. Bâtıl inanç ve hallerden tertemiz olan 
din, kendi esasları üzerine kuruldu ve hayatın her alanına yayıldı. 
Allah Resülü'nün [sallallahu aleyi vesellem) sünnet-i seniyyesi hayata 
iyice köklerini saldı.” 


Ebü'l-Alâ es-Sekafi [rahmetullahi aleyh] şöyle de der: “İlim, bilgisiz- 
liğe karşı kalp için hayat ve karanlığa karşı gözün ışığıdır.” Yani bil- 
gisizlik ölümüne karşı kalbe hayat veren şey ilimdir. Küfür karanlığı- 
na karşı yakin gözünün nuru da ilimdir. Dinin hükümleri noktasında 
bilgi sahibi olmayan kişinin kalbi bilgisizlik yüzünden ölmüştür, gaf- 
let içindedir. Çünkü böyle bir kalp, Cenab-ı Mevla hakkında ceha- 
let içindedir. Allah Teala”nın emirleri konusunda cehalet içindedir. 


Allah Teâlâ, Kur'ân-ı Kerim'de mealen şöyle buyurmaktadır: 
“Nihayet o gün (dünyada yararlandığınız) nimetlerden elbette ve 
elbette hesaba çekileceksiniz” (Tekâsür 102/8). 
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O halde zamanın yıpratıcı unsurlarına karşı ilim hazinemizi 
korumalı, elimizdeki mirasın kıymetini bilmeliyiz. Bu şuura sahip 
nesiller yetiştirmeliyiz. Bu yolda adımlar atmalı ve atılan her bir 
adımın hayır olarak bize döneceğini de bilmeliyiz. 


BİLMEK YETER Mİ? 


trng? 


Mücella dinimizin meşru görmediği menfaatler üzerine ku- 
rulmuş olan her türlü işin sonunda muhakkak acı bir pişmanlık 
vardır. Elimizde geçici olarak bulunan, bir gün mutlaka bizden 
alınacağını bildiğimiz bir şeye bel bağlamak ise açık bir cahilliktir. 
Ne kadar gayret etsek de ulaşmadığımız bir şeye sahiplik tasla- 
mak da abesle iştigalden başka bir şey değildir. 


Kişinin dünyasına ve ahiretine yaramayan ilim faydasız ilim- 
dir ki, Fahr-i Alem (sallallahu aleyhi vesellem] bu durumdan Cenâb-ı 
Mevlâ'ya sığınmıştır. Hakikatin itibar etmediği her bilgi faydasız- 
dır. Dünyevi konularla alakalı ilimler de ilâhi hakikatlerle irtibatlı 
olmalıdır. Aksi halde dünyayı imara değil, yıkıma sürükler. 


Diğer taraftan zamana ve zemine göre kazanılan, insanın ve 
kâinatın ezeli ve ebedi hakikati ile bağlı olmayan fikirler, bilgiler 
yine zaman tarafından yok edilmeye mahkümdur. Ebedi kurtuluş 
veya azabın bahis mevzu olduğu bir hayatta, geçici, mevsimlik 
kimi öğretilere sarılmak, yollara sapmak ateşle kucaklaşmak gi- 
bidir. Günü kurtarmak endişesiyle takdim edilen her bilgi, fikir, 
öğrenilen ilim, yan tesiri öldürücü etkiye sahip ilaca benzer. 
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Kulu Mevlâ'sından habersiz, O'na karşı isyankâr hale getirme- 
yi amaçlayan bilgilere ilim denilmez. Adına okullar yapılmış olsa da 
insanın hakikatini esas almayan, göz ardı eden her bilgi pek çok 
sorunun kaynağıdır. İlmin asli vazifesi insana insanlığını bildirmek, 
dünya ve ahireti insana yaraşır şekilde güzelleştirmektir. 


İlim Cenâb-ı Mevlâmız katında yüceltilmiş ve âyet-i kerimede 
mealen, “Hiç bilenlerle, bilmeyenler bir olur mu?” (Zümer 39/9) buy- 
rulmuştur. Neleri ve nasıl bilmemiz gerektiği de en güzel biçimde 
tarif edilmiştir. Bilgi kişinin uhrevi saadete kavuşmasına vesile ol- 
malı, bununla birlikte dünya hayatını da en güzel şekilde yoluna 
koymaya yardımcı olmalıdır. 


İslâmi ilim söz konusu olduğunda, yalnızca öğrenip bilmek 
değil, öğrenileni de uygulamaya geçirmek esastır. Öğrendiği ilim- 
le âmil olan kişi, insanlığın dünyasına ve ahiretine faydalı olmak, 
yardımcı olmak ister. İşte ancak bu düzeyde bir ilim gerçek de- 
ğerini bulur. 


*k* 


Rabbimiz, dinini kullarına ulaştırmaları için en sevdiği insan- 
ları, yani peygamberleri vazifelendirmiş, onlar da bu uğurda her 
şeylerini feda ederek, murad-ı ilahinin insanlığa ulaşmasını hayat- 
larının tek gayesi bilmişlerdir. Buna rağmen onlar tebliğcisi olduk- 
ları din adına kendi hevâ ve heveslerinden hiçbir şey söylememiş, 
katmamışlardır. Yaptıkları kudsi tebliğ, sadece bilgi aktarımı değil, 
vahyi bizzat yaşayarak insanlara örnekleyerek göstermektir. 


Peygamberlerin izinden giden, ilim ve amel bakımından on- 
ların vârisleri olan gerçek âlimler de tebliğ vazifesini yerine getir- 
menin gayreti içinde olmuşlardır. İşte ihsan mertebesine ulaşmış 
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bu alimler de olmasaydı, müslümanlar tamamen bir çıkmazın içi- 
ne girecek ve perişan olacaklardı. 


Rabbimiz, Kur'ân-ı Kerim'in ve onun açıklayıcısı sünnet-i 
seniyyenin, dolayısıyla dinin kendi muhafazası altında olduğu- 
nu beyan buyurmuştur. Kur'an'ı en iyi anlayan şüphesiz ki Fahr-i 
Alem fsallallahu aleyi vesellem) olmuştur. Onu en iyi tanıyan ve anlayan 
da ashâb-ı kirâmın başta müctehidleri olmak üzere, ilmi seviyele- 
rine göre diğerleridir. Ashabı en iyi tanıyan ve anlayan da sonraki 
nesil olan tâbiin âlimleri ve onların talebeleridir. 


Tabiin döneminden sonra Kur”an ve Sünnet mirasını en 
iyi şekilde anlayanlar ve alıp aktaranlar, aynı şekilde müctehid 
imamlar, kâmil mürşidler ve onların talebeleri olmuştur. Onların 
hepsi Kur'an'ı ve Sünnet'i öğrenme, anlama ve yaşamaya ha- 
yatlarını vakfetmişlerdir. Dünyevi ihtiras peşinde değil, Allah 
Teâlâ'nın ve resülünün rızası ve hoşnutluğu için aşk ve şevkle 
seferber olmuşlardır. 


Kur'an ve Sünnet, yani kısaca İslâm dini işte bu hassasiyet 
üzere bize ulaşmış, bundan sonra da Rabbimiz bu mirası kıya- 
mete dek gelecek nesillere, çağlara, yukarıda bahsettiğimiz ilim 
ve gönül erlerinin sadık takipçileriyle ulaştıracaktır. Yoksa üç beş 
kitap okuyup, iki üç de kendi şahsi ihtirası ve hevesine göre ya- 
zan, ilmin ahlâkından habersiz olan kişilerle değil. 


4 * & 


Bütün dikkat ve enerjisini dünyaya teksif etmiş, ilâhi irtibat- 
larını koparmış ilim, sahibi için ve nihai manada insanlık için bir 
felakettir. İşte nebevi ilmin mirasçıları bu felaketin önündeki set 
gibidirler. Öteleri onlar hatırlatır, olgunlaşmanın yolunu onlar dö- 
şerler, insanlığın vahşileşmesine onlar engel olmaya çalışır. 
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Diğer taraftan zamanımızın yaygın bir hastalığı olarak pek 
çok bilgin ve âlim, makam mevki hayranı, riya, benlik, menfaat 
ve kuvvet karşısında eğilme gibi zaafların sahibi de olabilmek- 
tedir. Bunlar gösterişe düşkünlük, fakir düşme endişesi, çeşitli 
kesimlerin gazabından korkmaları, rahat bir hayat istemeleri gibi 
sebeplerle toplumun onlardan beklediği vazifeleri yerine getir- 
memektedirler. 


Toplumsal krizlerin olduğu yerde hakiki çare, Kur'ân-ı 
Kerim'in ve Fahr-i Âlem'in {sallallahu aleyi vesellem] emir ve yasakla- 
rına sımsıkı sarılmaktır ki, bu da ulemanın üzerine düşen vazifeyi 
tam olarak yerine getirmesi ile mümkündür. Ne yazık ki zamanı- 
mızda din adına konuşmaya gerçekten yetkili, vazifeli insanlar 
yerine genellikle yetersiz insanlar konuşmakta, ahkâm kesmek- 
tedirler. Bu ehil olmayan kişiler Cenâb-ı Hakk'ın dininden söz 
ederken, yazarken, sanki güncel basit bir meseleyi ele alıyormuş 
gibi pervasız ve edebe aykırı hareket edebilmektedirler. 


Din adına konuşmanın, yazmanın başından beri bir âdabı ve 
ölçüleri vardır. Buna İslâm'dan söz eden herkesin mutlaka uyma- 
sı gerekir. Ancak bu hassasiyet anlatanı da dinleyeni de kurtulu- 
şa erdirir. 


Tebliğin özü, Cenâb-ı Mevlâ'nın bildirdiklerini inanarak ve 
yaşayarak insanlığa ulaştırmaktır. Rabbimiz'in bildirdiklerinden 
maksat Kur'an ve Sünnet'tir. 


Kur'an ve Sünnet'i doğru dürüst bilmeyen kimsenin, bilirim 
edasıyla dini anlatmaya ve tarafları iknaya çalışması, kendisi ve 
muhatapları için tam bir kaybetme halidir. Sözüyle halleri, yaptı- 
ğı çağrı ile kendi gidişatı birbirine uymayan kimseler zarar ver- 
mekten başka bir şey yapmış olmazlar. Dindar görüntüsü altında 
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yapılan hatalar kadar dine zarar veren hiçbir şey yoktur. O halde 


bilen bildiğini yaşamalı, bilmeyen susmalı ve kendini ortalara at- 
mamalıdır. 


İmâm-ı Rabbâni'nin (kuddise sırruhül şu tesbitleri sanki bugün- 
ler içindir: 


“Hakikaten din işlerinde baş gösteren her zaaf, İslâm milleti- 
ni üstün kılma konusunda gösterilen her kusur, daima kötü âlim- 
lerin bereketsizliği ve niyetlerinin bozukluğu sebebiyle olmakta- 
dır. Bunun aksine eğer ilim ehli dünyaya düşkünlük göstermez ve 
makam, riyaset, mal ve üstünlük tutkularından selâmet bulurlar- 
sa, işte onlar ahiret âlimleri ve peygamber vârisleridir. Ayrıca on- 
lar yaratılmışların üstünleridir. Kıyamet günü mürekkepleri Allah 
yolunda şehid olan kimselerin kanlarıyla tartılacak olan talihliler 
bunlardır. “Alimin uykusu ibadettir’ kavli bu âlimler için geçerlidir.” 


Hiç şüphesiz takva mertebesi çok yüksek bir mertebedir. 
Takva, Allah aşkıyla dolu bir kalbin O'nun razı olmadığı her şey- 
den yüz çevirmesidir. Takva sahipleri Allah Teâlâ'nın dostlarıdır. 
Dini en güzel biçimde yaşarlar. Onlar dini kusursuz yaşamak için 
başkalarını değil, kendi nefislerini zorlarlar. Böyle müttaki âlimler 
Mevlâ'ya güzel kullukta insanlığa örnektirler. Sözü dinlenecek, 
örnek alınacak âlimler işte bunlardır. 


HAYATLARI GANİMET 
ÖLÜMLERİ MUSİBET 


m... 


Denilir ki: “Alimin ölümü alemin ölümü gibidir.” Bu veciz söz 
“âlim-âlem” arasındaki yakınlık üzerine kurulmuş etkili bir anlatım- 
dan ibaret değildir. İnsan için âlemin hakikatinin idraki ilimledir. İn- 
san nereden gelip nereye gittiğini, yaratılışın gayesinin ne olduğu- 
nu bilmediğinde, âlem onun için hayatiyetini yitirir, anlamsızlaşır. 
İlim de âlim ile kaim olur, onunla insana ulaşır, hayata intikal eder. 


Bu söze kaynaklık eden hadis-i şerifler vardır. Bunlardan bi- 
rinde Fahr-i Kâinat Efendimiz {sallallahu aleyhi vesellem] âlimin İslam 
ve insanlık için ehemmiyetini şöyle vurgulamıştır: 


“Allah Teâlâ, ilmi insanların kalbinden sökerek almaz. Ancak 
âlimlerin ölümüyle alır. Âlimler ölünce geriye cahiller kalır. İnsanlar 
da onları rehber edinir. Onlara soru sorulur, ilimsiz olarak fetva 
verirler. Hem kendileri sapar hem de halkı saptırır.”217 


Tarih boyunca ilim, esas itibariyle âlim-talebe münasebetiyle 
silsileler halinde gelecek nesillere nakledilmiştir. Bu hadis-i şe- 
rifin, bu nakil usul ve sisteminin ehemmiyetine işaret ettiğini de 
söyleyebiliriz. Çünkü ilmi öğretecek, nesillere tevârüs ettirecek 


217 Buhâri, İlim, 34 (nr. 100); Müslim, İlim, 5 (nr. 6971). 
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olan vasıta kitaplar, risaleler, kütüphaneler değildir. Nitekim gü- 
nümüzde kütüphanelerimiz İslâm'ın ana kaynaklarıyla dolu. Her 
türlü bilgiye erişmek herkes için son derece kolay. Buna rağmen 
ilmi, ilmin işaret ettiği istikameti anlatacak insanlara ihtiyaç var 
ve onlar çok az. 


İşte âlimin önemi burada ortaya çıkıyor. Üstatlar silsilesi ha- 
linde Fahr-i Kâinat Efendimiz'e (sallallahu aleyi vesellem] kadar uza- 
nan ilim mirasımız öncelikle edep üzerine kurulmuştur. İlim tâlibi 
kimse, hocasından önce edep öğrenir. Bu edep âlimlere hürmet 
etmeyi, kalbin teslim olmasını, konuşarak değil süküt ederek ha- 
kikati anlamayı öğretir. Bu usul üzere eğitim almış âlimler daima 
büyük âlimlerden naklederler, üstatlarından öğrendiklerini, onun 
anlattıklarını aktarırlar. Bu usul, âlimin kendi aklını, kendi sübjektif 
görüşlerini merkeze koyup fitneye düşmesini engeller. Bu fitne, 
günümüzde pek çok kişinin duçar olduğu Kur'ân-ı Kerim'i ken- 
di hevâ ve telakkisine göre anlama, hadis-i şerifleri keyfine göre 
yorumlama fitnesidir. 


Müberra kitabımız Kur'ân-ı Kerim'de Cenâb-ı Mevlâ şöyle 
mealen buyuruyor: “Fitne, öldürmekten daha şiddetlidir, kötü- 
dür” (Bakara 2/191). 


Yeryüzünde âlimlerin azalması, ilmin unutulup gitmesi, in- 
sanlığın istikamet kaybı demek olacağından en büyük fitnedir. 
Bu noktada, “Âlimin ölümü âlemin ölümü gibidir” sözünün hik- 
meti daha iyi anlaşılır. Çünkü, “Âlimler ölünce geriye cahiller kalır. 
İnsanlar da onları rehber edinir. Onlara soru sorulur, onlar da ilim- 
siz olarak fetva verir. Hem kendileri sapar hem de halkı saptırır.” 


İslâm tarihi boyunca pek çok fitneyi âlimlerimizin gayretleri, 
dirayetleri bertaraf etmiştir. Onlar Allah Teâlâ'nın dinine saldıran- 
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ları, insanları saptıranları da mağlup etmişler; müslüman toplu- 
luklar arasında tefrika çıkartıp İslâm vatanına kastedenlerin önü- 
ne de aşılmaz engel olmuşlardır. 


Âlimlerimizin eserleri onların mücadelelelerinin en güzel de- 
lilidir. Onlar, yaşadıkları asırda hangi fitne varsa ona dair eserler 
yazmışlar, halkı aydınlatmışlar, aklını fitneye teslim edenleri ikna 
etmişlerdir. 


Cenâb-ı Mevlâ, müberra kitabımızda mealen ne güzel buyur- 
muştur: “Hiç bilenlerle bilmeyenler bir olur mu?” (Zümer 39/9). 


Fahr-i Kâinat Efendimiz de [sallallahu aleyi vesellem] şöyle buyur- 
muştur: 


“Âlimlerin yeryüzündeki misali gökteki yıldızlar gibidir. Karada 
ve denizde onlar sayesinde karanlıklarda yol bulunur. Yıldızlar sö- 
nünce yol bulmuş olanlar neredeyse kaybolur.”218 


10. asrın büyük fıkıh ve hadis âlimlerinden Ebü Bekir el-Â- 
CUFTİ (rahmetullahi aleyh] âlimlerden şöyle bahseder: 


“Yüce Allah kullarından sevdiklerini seçmiş, onlara iman 
bahşetmiş, onlara lutufta bulunarak kitabı, hikmeti öğretip dinde 
fakih kılmıştır. Onlara tevili öğretmiş ve diğer müminlerden üstün 
tutmuştur. Her zaman ve mekânda ilim ile onları yükseltmiş, hi- 
lim ile süslemiştir. Helâl ile haram, hak ile bâtıl, faydalı ile zararlı, 
güzel ile çirkin onlarla bilinir. Faziletleri büyük, değerleri yüksek- 
tir. Onlar peygamberlerin mirasçıları, velilerin gözbebeğidir. De- 
nizdeki balıklar bile onlara bağışlanma dilerler. Melekler onlara 
kanatlarını gererler. Kıyamet gününde nebilerden sonra âlimler 
şefaat ederler. Meclislerinde hikmet vardır. Amelleri ile gafil kim- 


218 Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, nr. 12935. 
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seleri uyandırırlar. Kullardan daha üstün, abidlerden daha yüksek 
derecededirler. Hayatları ganimet, ölümleri ise musibettir. Gü- 
nahkörları uyarırlar, cahillere öğretirler. Bütün mahlükat ilimlerine 
muhtaçtır. Onlara itaat eden doğru yolu bulur. İsyan eden sapar. 
Müslümanların halifesi bir şeyde şüpheye girerse onlara sorar, 
komutanlar bilmedikleri şeylerle karşılaşınca onların irşadıyla 
amel ederler. Hakimler işin içinden çıkamadı mı onlara müracaat 
eder ve onların sözleriyle hükmederler. Onlar bu ümmetin kan- 
dilleri, hikmet pınarları ve şeytanların öfkelendikleri kimselerdir. 
Yerdeki misalleri gökyüzündeki yıldızlar misalidir. Kara ve deniz 
karanlıklarında onlarla yol bulunur.” 


Alim kimse sadece ilim ile meşgul olan, öğrenen ve öğreten 
kimse değildir. Alim, öğrendiği ilimle amel eden, insanlara öğ- 
reten, doğru yolu gösterendir. Seyyid Muhammed Raşid (kuddise 
sıruhü| bir sohbetinde âlimlerin bu vazifeyi ifa edişlerini şöyle an- 
latmıştır: 


“Eskiden alimler çoktu. Toplu halde gezerler, insanları irşad 
ederler, insanlara dinimizi öğretirlerdi. Onlar takva ehli, ilimleriyle 
amel eden alimlerdi. Onları gören insanlar Allah”ı hatırlarlardı.” 


Günümüzde sözde ilim adına insanların aklını karıştıranlara 
eski alimlerimiz tarafından cevaplar verilmiştir, günümüzde de 
verilmeye devam etmektedir. Hüccetülislam İmam Gazâli'nin frah- 
metullahi aleyh) belirttiği gibi her zamanda şüpheleri gideren, bid'at 
gehline reddiyeler ortaya koyan, bu ilimlerle meşgul olan ve ehl-i 
hakkın kalplerini bid'atlardan temizleyen âlimler vardır ve bunlar 
İslâm ümmeti için bir rahmettir. 


Fakat önceki asırlara göre bid'at anlayış ve uygulamaların 
yaygınlaştığı günümüzde, daha fazla gayrete ihtiyaç vardır. Bu- 
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gün aynı gayretle çalışacak, şüpheleri giderecek ölimlere, böy- 
le ölimleri yetiştirecek müesseselere ihtiyaç artmıştır. Kitapların, 
kütüphanelerin yaygınlaşması yeterli değildir. Aksine, rehbersiz 
bilginin fitneye bile sebep olma ihtimali yüksektir. Öncelikle ilmin 
kimden öğrenileceği meselesi bilinmelidir. İslâm âlimleri ilmin 
mutlaka bir ölimden, hocadan öğrenilmesini tavsiye etmişlerdir. 
Böyle bir usul öğrenmeyi kolaylaştırdığı gibi akla takılan soruların 
cevaplanması, bilgiyle birlikte İslâm ahlâkının ve edebinin aktarıl- 
ması, sahih anlayışın inşası bakımından en uygun yoldur. 


Âlimlerin kıymeti ne yazık ki onlar hayatta iken genellikle bi- 
linmiyor. Kıymet bilmek, onların ilmine hürmek göstermekle, gös- 
terdiği yoldan gitmekle, eğer ilim talebeleri varsa destek olmakla 
ortaya konulur. Ancak böyle yapılırsa âlimler silsilesi kopmaz, 
nesiller ilimsiz kalmaz. 


Cenâb-ı Mevlâ bizleri ilmiyle âmil âlimlerin yolundan ayırma- 
sın. Ümmetimizin yolunu aydınlatacak âlimlerin yokluğunu gös- 
termesin. Âmin. 


Rabbimiz'in tevfik ve inayetiyle... 


Ehli İrfan 
Sohbetleri 
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